
Lecture on the Trinity and Hermeneutics

Hermeneutics describes the process of understanding texts.  A problem develops in biblical
hermeneutics (interpreting the Bible) if we fail to understand the nature of the Bible’s words.

Our main temptation is to read the Bible as we would read any other document, in other words, to
read it as a source of information.  Is there a God?  The Bible informs us that there is a God.  How
many gods are there?  The Bible tells that there is one God.  And so on.  In this approach, we read
the Bible as though it were an encyclopedia of important and mostly mysterious truths.  When we
adopt this approach, sermons become exercises in gathering, organizing, documenting information.  

One problem with this approach is that it produces sermons that are actually demonstrations of the
preacher’s ability to location, organize and present information, dressing it up with illustrations and
humor.  Instead of the Bible functioning as the word of God, it functions as a demonstration of the
preacher’s cleverness and ingenuity.  

What is Revelation?

To find an alternative to this approach, we need to begin with a fundamental concept, revelation. 
What is revelation?  As with the Bible, we often think of revelation as the act by which God
communicates information to us.  The doctrine of the Trinity is often presented in this way: it is
important for us to know that God is a Trinity; however, this truth is beyond the ability of the
human mind; therefore it is necessary for God to miraculously communicate this truth to us.  The
main problem with this view of revelation and the Bible is that it makes information the principal
thing; however, information cannot save us.  We are saved only if God comes among us with
healing grace and identifies with us.  

So, we should think of revelation, not as the communication of information, but instead as the
saving presence of God.  Revelation (in the Christian sense) is not simply the unveiling or
manifestation of God; it is God’s speech to us (the word of God), a speech that mediates God’s
presence to us.

To get a better understanding of revelation, let’s look at the first chapter of Genesis.  We notice that
the word of God is prominent in this chapter.  God repeatedly speaks and things happen.  This tells
us something very important about the word of God.  It is not a matter of information but of
creation.  God acts by speaking.  The word of God is God’s creative power.  This view of the word
of God is confirmed as we read Isaiah 55:

For as the rain and the snow come down from heaven
and do not return there until they have watered the earth . . .
so shall my word be that goes out from my mouth;
it shall not return to me empty, 
but it shall accomplish that which I purpose, 
and succeed in the thing for which I sent it (Isa. 55:10-11).

This passage paints a graphic picture of God’s word and tells us that it is not so much informative as
effective.  It is like rain and snow that create an effect; it is not like a email or text message that
transmits data.  The word of God is thus the performance of the will of God.  in Genesis and in



Isaiah, God’s speaks and things happen.  Of course, the divine word can be destructive as well as
creative: “Is not my word like fire, says that Lord, and like a hammer that breaks a rock in piece?”
(Jer. 23:29).  Even here, however, it is an effective power.

This understanding of God’s word is supported in the New Testament.  Think of Hebrews 4:12:
“The word of God is living and active, sharper than any two-edged sword, piercing until it divides
soul from spirit . . . it is able to judge the thoughts and intentions of the heart.”  Here the word is
portrayed as something living and as something that creates an effect–it judges thoughts and
intentions.  Similarly, according to 1 Peter 1:23, we “have been born anew . . . through the living and
enduring word of God.”  Once again, the word of God is depicted as a living, active power that
accomplishes God’s purposes and not as the transmission of information.  The culmination of the
Bible’s view of the word is John 1, which declares that the ultimate embodiment of the word is Jesus
Christ.  In John’s gospel, the word is a living person.  This person speaks and acts.  Above all, like
the word in Isaiah 55, this person accomplishes God’s purposes and fulfills God’s will (John 6:38). 
That is why Jesus says that his words are spirit (or Spirit) (John 6:63): his words, and revelation more
generally, are not sounds and signs that convey information.  On the contrary, they are the creative
power of God, the same Spirit that effects God’s will in the world.

In summary, the Bible’s understanding of the word of God has little to do with communicating
information.  Even when it seems to be providing information (as when, in Isaiah, the prophetic
word declares Israel’s release from Babylonian exile), it is really an announcement of what God is
about to do.  In other words, it is always related to God’s will for Israel and, later, the church.  We
should, therefore, think of the word of God as the active power of God that accomplishes God’s
purposes in the world.  This world creates (Gen. 1) and destroys (Jer. 23) and restores (Isa. 55).  It
saves (1 Peter 1) and judges (Hebrews 4).

Understanding the Bible

It is best to think of the Bible as a witness to and response to revelation.  God’s revelation came to
Israel in the law, the prophetic word, and in other ways. Ultimately, God’s revelation appeared as
Jesus Christ.  There is thus a long history of revelation.  There is an equally long history of response
to revelation–the Bible.  The Bible, therefore, is as little an encyclopedia of information as is
revelation.  On the contrary, the Bible’s words, as bearers and servants of revelation, have the same
effective character that revelation has.

So, when we read the Bible or expound it in sermons or teach it in lessons, we must do our best to
allow the Bible’s words to function as revelation does, as the creative, saving power of God.  In
other words, we should approach the Bible with the conviction that in reading, teaching and
preaching it, God will be revealed and will come to us with saving power.

There are several practical implications of this understanding:
1. We must understand that the revelatory function of the Bible lies in the fact that its words

are “spirit,” i.e., they are the means by which God works in us.  These words, when
appropriately received, effect salvation.  They cause us to participate in God’s trinitarian life. 
They do so by helping to create and sustain a human community (the church) in which
God’s life of love and communion is actualized.

2. The Bible must be interpreted accordingly to its central purpose, which is salvation. 



Consider this well-known text: “From childhood you have known the sacred writings that
are able to instruct you for salvation through faith in Jesus Christ.  All scripture is inspired by
God and is useful for teaching, for reproof, for correction, and for training in righteousness,
so that everyone who belongs to God may be proficient, equipped for every good work” (2
Tim. 3:15-17).  This text tells us that the purpose of the Bible is instruction in salvation,
training in righteousness, and equipping us for good works.  In order to allow the Bible to
function as an instrument of revelation, we must honor this central purpose.  

3. Preaching, teaching, reading and hearing the Bible must be done in the Spirit.  To preach,
teach, read and hear in the Spirit means that we do so according to the Bible’s purpose and
also that we prepare ourselves for these acts.  For example, every worship service should
have a prayer in which we ask God to use the preacher’s words as instruments of revelation
and to enlighten the hearers so that they will actually hear God speaking by means of these
words.  The Spirit’s inspiration, in other words, is not confined to the writing of the Bible. 
An inspired book without inspired hearing and reading cannot effect salvation.

Conclusion

Revelation is the event in which the trinitarian God comes into the world with words of judgment
and grace.  The purpose of the Bible is to allow revelation to continue in the Church.  When the
Bible is faithfully preached, read, taught and heard, God’s revelation takes place among us and
produces salvation.  The faithful proclamation and understanding of the Bible, in other words, is the
principal means by which God acts today.  



Conferencia sobre la Trinidad y la hermenéutica

La hermenéutica describe el proceso de comprensión de textos. Un problema que se desarrolla en la
hermenéutica bíblica (la interpretación de la Biblia) si no somos capaces de comprender la naturaleza
de las palabras de la Biblia.

Nuestra tentación principal es leer la Biblia como leeríamos cualquier otro documento, en otras
palabras, para que se lea como una fuente de información. ¿Existe un Dios? La Biblia nos informa
que hay un Dios. ¿Cuántos dioses hay? La Biblia dice que hay un solo Dios. Y así sucesivamente. En
este enfoque, leemos la Biblia como si fuera una enciclopedia de las verdades importantes y
misteriosos en su mayoría. Cuando se adopta este enfoque, los sermones se convierten en ejercicios
de recopilación, organización, información de la documentación.

Un problema con este enfoque es que se produce sermones que son en realidad manifestaciones de
la capacidad del predicador a la ubicación, organizar y presentar información, adornándolo con
ilustraciones y humor. En vez del funcionamiento Biblia como la palabra de Dios, funciona como
una demostración de inteligencia del predicador y el ingenio.

¿Qué es la Revelación?

Para encontrar una alternativa a este enfoque, tenemos que comenzar con un concepto fundamental,
revelación.  ¿Qué es revelación? Al igual que con la Biblia, a menudo pensamos en la revelación
como el acto por el cual Dios se comunica la información a nosotros. La doctrina de la Trinidad se
presenta a menudo de esta manera: es importante para nosotros saber que Dios es una Trinidad, sin
embargo, esta verdad está más allá de la capacidad de la mente humana, por lo tanto es necesario
que Dios para comunicar esta verdad a nosotros milagrosamente. El principal problema con este
punto de vista de la revelación y la Biblia es que que hace que la información a ser las cosas más
importantes, sin embargo, la información no nos puede salvar. Somos salvos solamente si Dios
viene a nosotros con la gracia sanadora y se identifica con nosotros.

Por lo tanto, debemos pensar en la revelación, no como la comunicación de la información, sino
como la presencia salvadora de Dios. Revelación (en el sentido cristiano) no es simplemente la
revelación o manifestación de Dios, es expresión de Dios para nosotros (la palabra de Dios), un
discurso que media la presencia de Dios para nosotros.

Para obtener una mejor comprensión de la revelación, vamos a ver el primer capítulo del Génesis.
Nos damos cuenta de que la Palabra de Dios ocupa un lugar destacado en este capítulo. Dios habla
en varias ocasiones y que las cosas sucedan. Esto nos dice algo muy importante sobre la palabra de
Dios. No es una cuestión de información, sino de la creación. Dios actúa con la voz. La palabra de
Dios es el poder creador de Dios. Este punto de vista de la palabra de Dios se confirma al leer Isaías
55:

Porque como la lluvia y la nieve que descendía del cielo
y no vuelve allá, hasta que ha regado la tierra. . .
así será mi palabra que sale de mi boca;
no volverá a mí vacía,
sino que hará lo que yo quiero,
y tener éxito en aquello para que la envié (Isaías 55:10-11).



Este pasaje pinta una imagen gráfica de la palabra de Dios y nos dice que no es tanto informativa
como eficaz. Es como la lluvia y la nieve que crear un efecto, no es como un mensaje de correo
electrónico o de texto que transmite los datos. La palabra de Dios es, pues, la realización de la
voluntad de Dios. En el Génesis y en Isaías, habla de Dios y las cosas suceden. Por supuesto, la
palabra divina puede ser destructiva, así como creativo: "No es mi palabra como fuego, dice que el
Señor, y como un martillo que rompe una roca en la pieza?" (Jer. 23:29). Incluso aquí, sin embargo,
es una potencia efectiva.

Esta comprensión de la Palabra de Dios se apoya en el Nuevo Testamento. Piense en Hebreos 4:12:
"La palabra de Dios es viva y eficaz, más cortante que toda espada de dos filos, y penetra hasta la
división del alma y del espíritu. . . que es capaz de discernir los pensamientos y las intenciones del
corazón. "Aquí la palabra se presenta como algo vivo y como algo que crea un efecto de sus
pensamientos-los jueces y las intenciones. Del mismo modo, de acuerdo a 1 Pedro 1:23, "hemos
vuelto a nacer. . . a través de la palabra viva y permanente de Dios." Una vez más, la palabra de Dios
es representado como un ser vivo, la potencia activa que lleva a cabo los propósitos de Dios y no
como la transmisión de información. La culminación de vista de la Biblia de la palabra es Juan 1, que
declara que la última encarnación de la palabra es Jesucristo. En el evangelio de Juan, la palabra es
una persona que vive. Esta persona habla y actúa. Por encima de todo, al igual que la palabra en
Isaías 55, esta persona lleva a cabo los propósitos de Dios y cumple la voluntad de Dios (Juan 6:38).
Por eso Jesús dice que sus palabras son espíritu (o espíritu) (Juan 6:63): sus palabras, y la revelación
de manera más general, no son los sonidos y signos que transmiten información. Por el contrario,
ellos son el poder creador de Dios, el Espíritu es el mismo que los efectos de la voluntad de Dios en
el mundo.

En resumen, la comprensión de la Biblia de la Palabra de Dios tiene poco que ver con la
comunicación de información. Incluso cuando parece que el suministro de información (como
cuando, en Isaías, la palabra profética declara la liberación de Israel del exilio babilónico), es
realmente un anuncio de lo que Dios está a punto de hacer. En otras palabras, que siempre está
relacionado con la voluntad de Dios para Israel y, más tarde, la iglesia. Debemos, por tanto, pensar
en la palabra de Dios como la fuerza activa de Dios que lleva a cabo los propósitos de Dios en el
mundo. Este mundo crea (Génesis 1) y destruye (Jer. 23) y restauraciones (Isaías 55), salva (1 Pedro
1) y juzga (Hebreos 4).

Entender la Biblia

Lo mejor es pensar en la Biblia como testigo y la respuesta a la revelación. La revelación de Dios
llegó a Israel en la ley, la palabra profética, y de otras maneras. En última instancia, la revelación de
Dios apareció como Jesucristo. Hay, pues, una larga historia de la revelación. Hay una historia
igualmente larga de la respuesta a la revelación: la Biblia. La Biblia, por lo tanto, es tan sólo una
enciclopedia de información, como es la revelación. Por el contrario, las palabras de la Biblia, como
portadores y agentes de la revelación, tienen el mismo carácter que la revelación efectiva tiene.

Por lo tanto, cuando leemos la Biblia o exponer que en los sermones o enseñar en las clases,
tenemos que hacer nuestro mejor esfuerzo para permitir que las palabras de la Biblia para funcionar
como lo hace la revelación, como la fuerza creadora, salvadora de Dios. En otras palabras, debemos
acercarnos a la Biblia con la convicción de que en la lectura, enseñar y predicar, Dios será revelada, y
vendrá a nosotros con el ahorro de energía.



Hay varias implicaciones prácticas de este conocimiento:

1. Debemos entender que la función reveladora de la Biblia radica en el hecho de que sus palabras
son "espíritu", es decir, son los medios por los cuales Dios obra en nosotros. Estas palabras, cuando
proceda, debidamente recibida, la salvación de efectos. Ellos nos hacen participar en la vida trinitaria
de Dios. Lo hacen por ayudar a crear y sostener una comunidad humana (la iglesia) en la que se
actualiza la vida de Dios de amor y comunión.

2. La Biblia debe ser interpretada de acuerdo a su propósito central, que es la salvación. Considere
este conocido texto: "Desde la niñez has sabido las Sagradas Escrituras que se te pueden hacer sabio
para la salvación por la fe en Jesucristo. Toda la Escritura es inspirada por Dios y útil para enseñar,
para reprender, para corregir, para instruir en justicia, para que todo aquel que es de Dios sea
perfecto, enteramente preparado para toda buena obra "(2 Tim. 3:15-17 ). Este texto nos dice que el
propósito de la Biblia es la enseñanza de la salvación, para instruir en justicia, y el equiparnos de
buenas obras. Con el fin de permitir que la Biblia ha funcionado como instrumento de revelación,
debemos honrar a este objetivo central.

3. La predicación, la enseñanza, leyendo y escuchando la Biblia debe hacerse en el Espíritu. Para
predicar, enseñar, leer y escuchar en el Espíritu significa que lo hacemos de acuerdo al propósito de
la Biblia y también que nos preparamos para estos actos. Por ejemplo, cada servicio de adoración
debe tener una oración en la que pedimos a Dios que use las palabras del predicador como
instrumentos de la revelación y de iluminar a los oyentes para que realmente escuchar a Dios
hablando a través de estas palabras. La inspiración del Espíritu, en otras palabras, no se limita a la
escritura de la Biblia. Un libro inspirado, sin audiencia de inspiración y de la lectura no se puede
efectuar la salvación.

Conclusión

Revelación es el evento en el que el Dios trinitario entra en el mundo con palabras de juicio y gracia.
El propósito de la Biblia es la revelación para permitir que continúe en la Iglesia. Cuando la Biblia es
predicada fielmente, leer, enseñar y oído, la revelación de Dios se lleva a cabo entre nosotros y
produce la salvación. El anuncio fiel y la comprensión de la Biblia, en otras palabras, es el principal
medio por el cual Dios actúa en la actualidad.
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