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Filòsof holandès de família jueva originària de la Península Ibèrica, d'on havia hagut d'exiliar-se. 
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Educat a la sinagoga d'Amsterdam, en fou expulsat per les seves idees. Zelós de la seva independència ideològica, es marginà de totes les confessions religioses i també dels medis universitaris, vivint pobrament de la seva professió de rellotger i sovint de la caritat d'alguns amics. Imbuït de l'exigència matematicoracionalista, que tant l'impressionà en Descartes, perseguí tot rastre d'arbitrarietat en la concepció de la realitat: res no pot no ésser necessari, determinat. Aquesta convicció és la raó fonamental de la seva hostilitat a tot el sobrenatural i el lliure (entès com a quelcom que implica una opció); queden així exclosos els miracles i, més radicalment, el concepte mateix de creació, tant per la llibertat que suposaria en Déu com per l'absurd d'una "substància creada", és a dir, "independent" en l'ésser i en l'obrar (pren la definició de Descartes) i, d'altra banda, "dependent" en tot de Déu. Només existeix, doncs, una substància il·limitada (res distint no la pot limitar), que manifesta la seva riquesa ontològica en infinits "atributs", cadascun dels quals revesteix també infinites concrecions o "modes". Multiplicitat, però alhora identitat substancial: "Déu o la Natura", escriu, perquè veu la seva relació semblant, per exemple, a l'existent entre la natura d'una figura geomètrica i les propietats que l'expliciten, sense distingir-se'n. Això equivalia a resoldre el problema —tan debatut aleshores— de la causalitat entre l'ànima i el cos (en general, entre el "pensament" i l'"extensió", els dos únics atributs que l'home coneix de la substància) negant-li tot sentit: la unicitat de substància assegura la sincronització de tots els "modes" en què aquella s'expressa; no hi ha altra causalitat que la immanent, i la pretesa llibertat humana no passa d'ésser ignorància de la necessitat racional que mou l'home. L'ideal ètic consistirà a saber veure tots els esdeveniments com a racionalment necessaris, brollant espontanis (suprema llibertat) de Déu. D'aquesta visió naixerà l'amor Dei intellectualis, en el qual religió i filosofia es confonen en la més alta saviesa. Aquesta idea prepara ja l'Esperit Absolut de Hegel: no en va hom ha dit que Hegel és un Spinoza fermentat per Kant. Quant a les seves obres, exceptuat el Tractatus theologico-politicus, que publicà en vida (1670), bé que anònimament, les obres foren editades pòstumament (1677) en un volum que comprenia, entre altres, el lúcid Tractatus de intellectus emendatione i la fonamental Ethica more geometrico demonstrata.
La filosofia de Spinoza no és més que el desenvolupament ple del racionalisme de Descartes i del seu mètode, que ell denomina «mètode geomètric», encara que en el seu sistema no hi ha lloc per al dubte metòdic, que busca un criteri de veritat;: «La veritat és norma de si mateixa, al mode com la llum es revela a si mateixa i revela les tenebres» (Ètica, II, XLIII, escol.). En el seu inicial Tractat sobre la reforma de l’enteniment, distingeix quatre maneres de conèixer:
1) la que ens arriba passivament per l’ús del llenguatge; 
2) la que obtenim activament generalitzant a partir de l’experiència  (inducció); 
3) el coneixement que adquirim amb inferències de l’efecte a la causa o de l’universal al particular (en ambdós casos, deducció imperfecta), i 
4) el coneixement que aconseguim intuint l’essència o la causa d’una cosa (deducció perfecta). Aquest és el coneixement adequat, que part de idees innates i evidents i, per aquest, vertaderes; el mètode consisteix a seguir l’ordre i la relació de les idees entre si, a partir del coneixement d’unes idees clares i distintes, i de la «força innata» de l’enteniment fins a desenvolupar deductivament tota l’estructura de l’univers. Per això és el mateix l’ordre de les idees -com es pensa fundadament- i l’ordre de les coses -la realitat- (veure cita). 

L’Ètica desenvolupa justament aquest mètode, partint de les idees fonamentals de Descartes, que desenvolupa fins a les seves últimes conseqüències o bé critica. 
La seva noció de substància és la de Descartes (veure cita) entesa estrictament (veure text): allò que es pensa per si mateix i existeix per si mateix i que, en conseqüència, és la raó o la causa de si mateix; només Déu és substància i només hi ha una única substància, o «ser absolutament infinit», que consta d’infinits atributs (veure cita), existeix necessàriament, ja que la seva essència implica la seva existència, i és la causa necessària de tot el que existeix; tot el que existeix és, per tant, Déu mateix (panteisme). 
D’aquesta substància única (veure cita), que és «Déu o la natura» (veure cita), i que pot concebre’s en si mateixa, com Natura naturans, o com el que ella ha produït, o sigui, com a Natura naturata (veure cita), l’home només coneix dos dels seus infinits atributs: el pensament i l’extensió. Tot és pensament i extensió a un temps, encara que res pot ser pensat com ambdues coses a un mateix temps (veure cita). La substància (Déu o la natura) apareix, no obstant això, en infinitat de modes: les coses, l’home inclòs, són infinits modes de ser la substància infinita. 

	«Déu o la naturalesa»
una única substància
	  considerada com pensament  i extensió 
	 = «Natura naturans»

	
	  considerada com modes finits
	 = «Natura naturata»


L’home és un mode finit de manifestar-se el pensament i l’extensió de la substància. Com a part de la Natura naturata, on no hi ha res contingent, pertany al món del que és necessari; no hi ha en ell llibertat per la mateixa raó que no hi ha finalitat en la natura: «Totes les causes finals són, senzillament, ficcions humanes» (Ètica, Apèndix). La seva essència -com igualment passa en Déu- s’expressa en el conatus, a saber, en la conservació del propi ser, en l’obrar, el viure, en el «desig» -que en Déu és potència (veure text ). L’home és desig de viure feliçment i viure bé, d’acord amb la raó (veure text ).

No hi ha en l’home cap substancialitat; és només una modificació -un mode- de la substància divina (veure text);l’home no és substància pensant, és una manera de manifestar-se el pensament en la natura, és a dir, és consciència o reflexió (veure cita). El resultat d’aquesta consciència del propi cos i dels seus estats l’anomena «imaginació», o «experiència vaga»: coneixement derivat dels sentits. Un altre mode de conèixer, basat en «nocions comunes» - percebudes clarament i distintament per tots-, que proporciona idees adequades de les coses, o coneixement per la «raó»: el raonament. Aquest arriba a un coneixement vertader de les coses com són en si, «des d’una certa perspectiva de l’eternitat», com necessàries, per tant. Però el mode acabat de conèixer és el que denomina «ciència intuïtiva»: tota ànima, perquè és part del pensament infinit, pot arribar, a partir del coneixement de Déu (o la natura) al coneixement adequat de les essències de les coses (veure text). Aquesta és la classe de coneixement a què pot aplicar-se rigorosament el «mètode geomètric» de pensar: a partir de definicions captades intuïtivament es construeix deductivament la idea, o essència concreta, d’una cosa.
En cap altra cosa distinta que l’èxit del major coneixement possible consisteix la llibertat de l’home: «és lliure qui es guia només per la raó»; la llibertat no és cosa de la voluntat humana, sinó de l’enteniment. L’home, parteix de la Natura naturada, desplegament de la natura divina segons raons i causes necessàries, està també ell subjecte a la necessitat; és extensió, tant com pensament i, per consegüent, sotmès a la llei del «repòs i el moviment». Si l’home es creu lliure, és perquè ignora les causes que el determinen (veure cita). La llibertat no és sinó lluita contra la ignorància i els prejudicis: llibertat de pensament.
L’Ètica -la metafísica- de Spinoza té a veure amb la teoria política. El fi de l’Estat no és diferent al de l’individu: mantenir el dret que tots els homes tenen a la seva existència, a «perseverar en el seu propi ser», a ser veritablement lliures (veure text). La llibertat que s’aconsegueix pel coneixement és també llibertat d’obrar racionalment, moralment. Tal llibertat i moralitat, no obstant això, no poden subsistir en un mer estat de natura; són necessaris l’ordre social, el dret o l’autoritat política com una exigència mateixa de la raó (veure cita).
