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Quien se deja llevar por  
el miedo, y hace el bien para 

evitar el mal, no es guiado  
por la razón. 

(Baruch Spinoza, Ética. Prop. LXII, p. 385) 
 
 

INTRODUCCIÓN 
 

Diferentes movimientos culturales se han dado a lo largo de la historia, el periodo de la Ilustración 

fue un movimiento que, no sólo fue como su nombre lo indica, también conocido como el periodo 

de las luces. Realmente la Ilustración fue toda una lucha intelectual que tardó aproximadamente 

ciento cuarenta años. Si bien, sus inicios se remontan a finales del siglo XVII, con el periodo 

moderno, y su culminación de la ilustración a inicios del siglo XIX.  

El objetivo principal de este análisis es conocer el antecedente histórico e intelectual, del 

mencionado movimiento, que Jonathan Israel expone en su obra La Ilustración Radical, la cual 

muestra cómo fue el cambio del periodo de la modernidad, al de la ilustración. Para ello, se 

expondrá de manera histórica, los fundamentos esenciales tanto del cartesianismo como el 

spinozismo. Ya que el surgimiento de la ilustración se derivó por las ideas filosóficas y científicas 

tanto de Descartes como Spinoza.  

Hay algo muy particular en leer que, en el periodo de la Ilustración, se dieron dos 

revoluciones, la norteamericana (1765-1783), y la Revolución Francesa (1789-1799), dichas 

revoluciones se dieron debido a las ideas de los dos filósofos de la modernidad. Es decir, que 

debido a la gran influencia que tenían los intelectuales de la ilustración sobre Descartes y Spinoza, 

derivó a que mencionados sucesos conllevara la forma de hacer filosofía, así como de separar la 

religión con el Estado y de la educación, pero sobre todo de hacer filosofía libremente. Ahora bien, 

lo que se trata de demostrar es que no sólo fueron dos revoluciones que se dieron en la Ilustración, 

sino que Descartes y Spinoza iniciaron la primera revolución intelectual, en la cual se desató un 

conflicto con las monarquías y sobre todo con las religiones; judía, cristiana y la calvinista. Las 

ideas radicales de ambos filósofos, por un pensamiento autónomo, conllevó a que los colegios y 

universidades se sintieran atraídas por la Nueva Filosofía. En efecto, Este progreso del que más 

adelante se va a explicar, es parte de lo que anteriormente se mencionó, de la revolución intelectual.  

Habría que preguntarse, ¿por qué denomino como revolución intelectual a los 

acontecimientos dado a finales del siglo XVII? Para esta pregunta, habría que introducirse al 
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primer capítulo, en el cual se detalla y se expone lo que Jonathan Israel entiende históricamente 

como ilustración. Es decir, ¿Qué es la ilustración y cómo surgió? ¿Cómo se dio ese paso del 

periodo moderno al de la ilustración?  

 Lo que se muestra en este análisis es que puede entenderse de diferentes modos el periodo 

de la Ilustración, pero lo que respecta a este análisis se comentará dos vertientes opuestas de la 

Ilustración. La primera que se le denomina ilustración moderada y la otra como ilustración radical. 

La primera, fue respaldada por gobiernos e iglesias. Puesto que aspiraba a vencer la ignorancia y 

la superstición, así como a instituir la tolerancia, y a revolucionar las ideas, la educación y la 

filosofía misma. Siempre y cuando se siguiera preservando las estructuras de la tradición, pero con 

una nueva síntesis entre la fe y la razón. La segunda, rechazaba todo tipo de compromiso con la 

tradición. Ya que apostaba por terminar con las estructuras impuestas, incluyendo el dogma de un 

Dios creador del universo. Así mismo la ilustración radical buscaba desapartarse de las influencias 

políticas como de las iglesias, así como de las injerencias sociales. Cabe mencionar que la 

ilustración moderada, de cierta manera era más fuerte que la ilustración radical. Ya que contaba 

con el apoyo del Estado y la iglesia. Sin embargo, la ilustración radical fue más poderosa en el 

aspecto de su filosofía completamente racional. Por lo tanto, la ilustración moderada a pesar de su 

fuerza también era débil puesto que estaba sujeta y establecía compromisos con el Estado y la 

iglesia.  

La ilustración radical que Jonathan Israel expone en su obra tiene una vertiente más 

revolucionaria, ya que tiene que ver con la prohibición y censura de ambos métodos filosóficos, 

(el cartesiano y el spinozismo) sobre todo la gran afluencia de lectores que se interesaban por el 

cartesianismo y el spinozismo. Si bien, como era de esperarse la Nueva Filosofía fue prohibida, en 

cualquier sentido, por ello existió una clandestinidad sobre los textos que se circulaba por los 

suburbios y barrios peligrosos, para que fuesen distribuidos a países de Europa Occidental, como 

países escandinavos y bálticos, a profesores, estudiantes, como a científicos, artistas y el vulgo en 

general. Realmente los que negaban la Nueva filosofía, era la religión judía y el cristianismo, ya 

que las autoridades cristianas eran fieles al tradicional método aristotélico, y en efecto, apostaban 

por el método tradicional eclesiástico de sus antepasados. En el caso de los judíos, en este caso los 

ortodoxos, no pensaban dejarse influenciar por las ideas de Spinoza, pero sentían una gran amenaza 

por su comunidad, por lo que optaron por medidas más bruscas.   
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El capítulo segundo se enfoca en el surgimiento del cambio radical, iniciado por Descartes. 

En este apartado, con Descartes encontramos su nueva propuesta filosófica que se basa en la razón, 

para conocer la verdad de las cosas y con la duda metódica, que generó un conflicto que si bien, 

en la época de Descartes no causó gran revuelta, pero si generó cierto temor en las autoridades 

divinas, ya que, si se ponía en duda todo, temían que también se dudase de Dios.  

Es el capítulo tercero y último de este análisis que realmente versa sobre el acontecer 

vivencial de Spinoza. En dicho capítulo se expone un breve pero fructífero dato biográfico, que 

nos enseña el paso de Spinoza en la comunidad judía antes de ser excomulgado, y por la otra 

vertiente, de su profesión como filósofo, y como impulsor intelectual a los pensadores de la 

iniciada ilustración, como en la Alta ilustración. Realmente con Spinoza se denomina el cambio 

radical, esto se debe a los aportes filosóficos que Spinoza propuso en sus tratados, y de cierta 

manera los expuso como una nueva propuesta en contexto teórico-práctico, de liberación de las 

pasiones que esclavizan a los hombres, y en un sentido ontológico, de concebir a Dios como una 

substancia que existe en virtud de la sola necesidad de su naturaleza. El método filosófico de 

Spinoza realmente fue el que más conflictuó en su periodo, como también en el periodo de la 

ilustración. Entonces, Jonathan Israel defiende que el que impulsó con sus ideas y con su método 

filosófico racional, al periodo de la ilustración, fue el propio Baruch Spinoza. Hay diferentes 

motivos para estar de acuerdo con Jonathan Israel. Uno de ellos es que, por ejemplo. En el caso de 

Descartes, a pesar de que fue el primer pensador radical, no movió o agitó fuertemente al Estado, 

a las monarquías, y a las religiones como lo hizo Spinoza. Si bien, la notoriedad de Descartes 

realmente fue después de su muerte. En el caso de Spinoza, su notoriedad fue antes de su 

excomunión de la comunidad judía, cuando empezó a causar revueltas e inconformidades por su 

cosmovisión respecto a las supersticiones del libro sagrado, situación que conflictuó demasiado a 

su comunidad que pertenecía.  

Otro objetivo en este análisis es que se limita con exactitud a fechas específicas. De 1650  

a la década de 1750. En estos cien años, repletos de grandes ideas filosóficas, políticas y sociales, 

expondrá de manera histórica los acontecimientos más importantes a partir de 1650 a 1750. Cabe 

mencionar que la ilustración fue mucho más que sólo un movimiento cultural, ya que la ilustración 

defendía que la razón tendría que ser la base del pensamiento. De esta manera grandes pensadores 

se sintieron cómodos con esta (herencia de la modernidad) porque encontraron cierta inspiración 

para proponer grandes cambios en la economía, en la educación, en lo político y en general en la 
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sociedad. Si bien, lo que se pretende explicar es cómo el pensamiento ilustrado cuestionaba los 

aspectos de orden religioso y político, al igual que su contraparte, los que estaban en contra con el 

cambio radical tanto en la modernidad como en la ilustración, llegaron al punto de la censura de 

textos, como maldiciones, juicios y excomuniones. El paso de la modernidad a la ilustración se 

vio envuelto en conflictos con las religiones fuertes del periodo, primeramente, en el siglo XVII 

por la religión judía, y consecuentemente después a inicios del siglo XVIII, con el cristianismo, 

acompañado con un poder aristocrático monárquico. La influencia de la eclesiásticas en los 

colegios y academias, tenían el control total de la educación de sus estudiantes, para que éstos 

siguieran educándose en la vertiente tradicional.  

Con la llegada de la modernidad, y con las propuestas filosóficas de Descartes y Spinoza, 

las academias y universidades empezaron a enseñar el cartesianismo y el spinozismo, y con esto 

se originaron bastantes disputas intelectuales entre teólogos y académicos. Por lo que el cambio 

radical empezó a ganar más territorio, debido a su invitación a pensar libremente. Parte de esta 

invitación implica separarse de dogmas, supersticiones, y sobre todo de poder concebir a Dios 

libremente, sin ninguna intervención y autoridad divina. Si bien, lo que Jonathan Israel nos dice 

es que la ilustración es fuente de progreso, ya que el pensamiento es autónomo e independiente. 

Algo muy característico del periodo moderno, fue el papel del hombre como valor supremo, ya 

que su posición del hombre fue racional. Lo que impulsó a pensadoras de la ilustración a potenciar 

más el uso de la razón como fuente confiable de la verdad. El aporte de la ilustración al mundo 

realmente es que fue el primer movimiento intelectual que se defendió en contra de la de las bases 

culturales de la tradición europea, y no solamente eso lo caracterizó. En un sentido práctico 

rechazaron la legitimación del poder monárquico, de la aristocracia, e inclusive del rol subordinado 

de la mujer al hombre. En cuanto a la esclavitud, y las religiones, las reemplazaron por con los 

principios de democracia e igualdad. Es por eso que hay que considerar que la ilustración, más que 

un movimiento cultural, fue una revolución intelectual, a fin de cuentas, sin la ilustración, ¿Qué 

sería de nosotros en pleno siglo XXI? 
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1. SOBRE EL AUTOR 

 

 

Esta investigación monográfica parte de la investigación rigurosa realizada por Jonathan Irvine 

Israel (nacido el 26 de enero de 1946) es un escritor británico especializado en la historia 

holandesa,  y la Edad de la Ilustración1. La carrera de Israel hasta 2001 se desarrolló en la academia 

británica. Asistió a la Escuela de Gramaria de Kilburn, y al igual que su compañero de escuela y 

futuro compañero historiador Robert Wistrich pasó a estudiar historia como estudiante 

universitario en el Queens’ Collage, Cambridge, graduándose con un título de primera clase en la 

Parte II de los Tripos en 1967.  

En los últimos años, Israel ha centrado su atención en una historia de varios volúmenes 

de la Era de la Ilustración. Contrasta dos campos. La Ilustración radical se fundó en un 

materialismo racionalista articulado por primera vez por Spinoza. Jonathan Israel ha definido lo 

que él considera que es la Ilustración Radical, argumentando que se originó con Spinoza. Israel es 

muy crítico con Jean-Paul Marat y Maximilien de Robespierre por repudiar los verdaderos valores 

de la Ilustración Radical y distorsionar a gran grosamente la Revolución Francesa. Argumenta: La 

ideología y la cultura jacobinas bajo Robespierre era un puritanismo moral obsesivo rosseauista 

impregnado de autoritarismo, antiintelectualismo y xenofobia, y repudiaba la libertad de 

expresión, los derechos humanos básicos y la democracia2. 

 

 

 

 

 

 

1 Parte de esta biografía puede verse en: Editorial Herder México. 
https://herder.com.mx/es/autores-writers/jonathan-israel 
2 Parte de esta biografía puede verse en: Wayback Machine. 
https://web.archive.org/web/20100527153503/http://www.ias.edu/news/press-releases/israel_appoint 
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1.1 CAPÍTULO I: ¿QUÉ ES LA ILUSTRACIÓN? 

 

 

La importancia del periodo de la Ilustración se centra en que fue un hito en el proceso de separación 

entre la religión y la política. Dicho de otra manera, la Ilustración es ver cómo surgió el cambio 

entre lo clásico tradicional influenciado por la escolástica, hacia un mundo completamente 

diferente, hacia un mundo moderno promovido por el propio Descartes. Esto quiere decir que la 

Ilustración marcó un núcleo importante y transcendental. Otro punto que puede decirse respecto 

al periodo de la ilustración es que, la ilustración es progreso en el sentido de que el pensamiento 

fuera autónomo, e independiente de cualquier tendencia de la iglesia, como del Estado. De ante 

mano, este esfuerzo progresista realmente se dio por la influencia de Descartes y Spinoza, a partir 

de 1650. Pero sobre todo la influencia de Spinoza fue adquirida por grandes pensadores. Cabe 

resaltar que la ilustración recién iniciada y la Alta Ilustración europea desestabilizaron las 

tendencias culturales de la tradición europea en lo sagrado, lo místico, político, filosófico y 

científico. El papel que marcó en el transcurso de la historia fue que la ilustración colocó al hombre 

como el valor supremo. Es decir, que posicionó a la humanidad como figura racional e 

independiente de las burocracias, monarquías y sobre todo de cualquier injerencia religiosa. De 

esta manera hace que su conciencia sea individual, e independiente, y en efecto libre. Modo que 

pone por encima ante cualquier autoridad, ya sea religiosa, social, política, o filosófica. Decimos 

pues, que esta oposición a todo principio de autoridad busca por medio de la razón un nuevo 

fundamento de la vida y del pensamiento humano. Dicho de otra manera, fundamento que la 

ilustración pondrá en manos de la razón humana.  

 

[…] La Ilustración es un mecanismo a través del cual se constituye autónomamente la razón 

frente a cualquier tipo de dogmatismo. Efectivamente, verdad es que la noción de 

autonomía de la razón alcanza en la modernidad o, mejor, en la Ilustración europea sus más 

importantes desarrollos, pero no es menos cierto que una tal pretensión ha acompañado 

desde Platón hasta hoy a toda la historia de la filosofía, al menos como filosofía de la razón. 

(Maestre et al. 2009, p.13) 
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Los intelectuales de la Alta Ilustración concebían su periodo como la huida de las supersticiones y 

de la ignorancia, o como lo dice Gayubas, (2024): “los pensadores ilustrados también llamados 

iluministas, se preguntaban acerca del mundo que los rodeaba a través del uso de la razón, que era 

considerado la luz que iluminaba el conocimiento y que podía terminar con la ignorancia”, si bien, 

los intelectuales de la iniciada ilustración, como en la Alta ilustración, concebían que todo tipo de 

conocimiento, en efecto, podía alcanzarse por medio de la razón. El uso de la razón fue 

problemático con la religión, sobre todo con el catolicismo, y la monarquía. Ante el desarrollo que 

se ejerció durante el periodo de 1650 a 1750, bastó para que Europa occidental se desarrollara en 

todos los sentidos intelectuales. La ciencia, la medicina, las artes y la filosofía se vieron iluminados 

por ese nuevo periodo de las luces. Tan así, que el mismo periodo de la Ilustración, influenció para 

que se dieran dos revoluciones en un mismo siglo.  Del otro lado del mundo, en parte de América 

del norte, La Revolución norteamericana (1776) y en la Europa occidental la Revolución francesa 

(1789).  

 

[…] la Ilustración, se dice, es una fuente de revoluciones. Se intenta hacer así sospechoso 

a todo saber humano progresista y, por lo tanto, se intenta asociar el concepto de Ilustración 

a conceptos aborrecibles y despreciables. En la actualidad se llama herejía, libre 

pensamiento, jacobinismo, condena de todo lo que hay aún de honorable en el buen nombre 

de la Ilustración. (Baptist et al. 2009, p. 81) 

 

En la primera parte de la Ilustración Radical, Jonathan Israel expone que la Ilustración es 

 un movimiento y proceso cultural e intelectual y político de secularización del mundo cristiano.  

Por ende, se puede decir que la ilustración rompió el hilo con la iglesia y el Estado. Es decir, que 

la ilustración echó la legitimación de la monarquía, la aristocracia, la autoridad eclesiástica y la 

esclavitud. Por ejemplo, en la Europa del mediado del siglo XVII, toda toma de decisión en debates 

referente al hombre y a Dios, que se dictaba en cualquier ámbito público, giraba en torno al arden 

divino, (es decir la Iglesia). Esto quiero decir, que la influencia de la iglesia católica y judía ante 

el Estado era abrumadora, las acciones y ordenes que tomaba y dictaba las eclesiásticas del 

momento. En cambio, el periodo ilustre las reemplazó con los principios de universalidad, e 

igualdad, libertad y una apuesta por la democracia.  
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Si bien, hay que entender por Ilustración el parteaguas a una liberación de lo humano ante lo 

político, social cultural, e intelectual, que giraba en torno a las autoridades mencionadas. Desde la 

Edad Media y a principios del periodo moderno, hasta 1650, los europeos occidentales se habían 

basado en una tradición compartida de fe y autoridad. Sin embargo, para la década de 1650, toda 

creencia, toda fe, y autoridad fue desafiada y sometida por una Nueva Filosofía. Es decir, por este 

cambio a la modernidad propuesto por Descartes por lo que un siglo después de esta lucha por la 

individualidad del hombre y del pensamiento, intelectuales de la Alta Ilustración apostaron, a la 

razón misma. En consecuencia, de ello, habría que preguntarse, entonces, ¿Qué es la ilustración? 

Más a fondo de un qué ver con un movimiento cultural e intelectual, en palabras de Kant 

mencionamos lo siguiente: 

 

LA ILUSTRACIÓN es la liberación del hombre de su culpable incapacidad. La incapacidad 

significa la imposibilidad de servirse de su inteligencia sin la guía de otro. Esta incapacidad 

es culpable porque su causa no reside en la falta de inteligencia sino de decisión y valor 

para servirse por sí mismo de ella sin la tutela de otro. ¡Sapere aude! ¡Ten el valor de 

servirte de tu propia razón!: he aquí el lema de la ilustración. […] Si ahora nos 

preguntamos: ¿es que vivimos en una época ilustrada? La respuesta será: no, pero sí en 

una época de ilustración. Falta todavía mucho para que, tal como están la cosas y 

considerados los hombres en conjunto, se hallen en situación, ni tan siquiera en disposición 

de servirse con seguridad y provecho de su propia razón en materia de religión.  (Kant, 

2022, p.22-32) 

Si bien, lo que planteó Kant es que, en efecto la ilustración es de un pensar libre3, sin condiciones 

escolásticas y del Estado. Sin embargo, para que se determine que se sea ilustrados aún no se es 

posible, porque se sigue en esa búsqueda del entendimiento por medio de la razón. “¡razonad tanto 

como queráis y sobre lo que queráis, pero obedeced!”4.  

 

3 Lo que Kant quiere decirnos es que se puede ser ilustrado siempre y cuando nuestro pensamiento sea libre. 
Entiendase, de uno mismo. Sin ninguna injerencia religiosa o del Estado. Esto aplica no sólo en la filosofía, 
sino en las ciencias mismas y las artes. 
4 Véase en: Kant, I. Filosofía de la historia, (¿Qué es la ilustración?), p. 39.  Edit.: Fondo de Cultura 
Económica, Ciudad de México. (2022). 
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 Es importante mencionar que, en la Ilustración se quiso invalidar o de lado a Dios. Como lo fue 

en la modernidad con Descartes y Spinoza. Es decir que, a partir de 1650, debido a los intelectuales 

del momento, Dios dejaba de ser lo universal que a lo largo del contexto histórico lo fue. 

Evidentemente ya no era la esfera central tanto de la modernidad como posteriormente en el 

periodo de la Ilustración. Esto se debe al inicio que efectuaron los intelectuales de la modernidad, 

que posteriormente le siguieron los intelectuales de la ilustración. Muchos artistas e intelectuales 

de ambos periodos quitaron ese núcleo central que había arraigado desde el medievo hasta la Alta 

Ilustración, en su lugar pusieron al mismo hombre en ese núcleo.  

Como anteriormente se mencionó, a partir de 1650 a 1800, Europa y lo que fue el Nuevo 

Mundo, experimentaron un sinfín de paradigmas intelectuales. El método científico basado en 

nociones de observaciones, que a su vez conducía a desarrollos tantos: filosóficos, fisiológicos, 

astronómicos, químicos, éticos y médicos, se debe a que el método científico, ya que la ciencia en 

la modernidad se basaba en pruebas, y argumentos lógicos matemáticos que demostraban el 

surgimiento de nuevos estudios del periodo. El método científico se considera moderno, y de 

autoría de Isaac Newton. Si bien, la sociedad del periodo de la modernidad fue participe del cambio 

puesto que estaban de acuerdo con la verdad y por la adquisición de conocimientos donde las 

ciencias, las artes, la medicina y filosofía se ponían al frente de dicho cambio. En lo que compete 

a la Ilustración, es que defiende a un hombre libre, crítico, práctico, o como lo explica Todorov, 

(2008): “Lo característico de la Ilustración europea es haber preparado la llegada conjunta de las 

ideas de individuo y de democracia”. (p. 118). Hay que entender que la Ilustración surgió y maduró 

en un siglo. Debido a los aportes de libros materialistas y ateístas tanto de Diderot5 y de La 

Mettrie6, en la década de 1740. De cierto modo apodados en la Alta Ilustración como spinozistas 

 

5 Denis Diderot (1713-1784) fue un autor y filósofo francés conocido por la influencia de su obra en la 
Ilustración y por ser el editor general de la Enciclopedia de varios volúmenes, a menudo descrita como la 
“Biblia de la Ilustración”. Diderot escribió sus obras filosóficas utilizando técnicas literarias imaginativas 
e ingeniosas, que presentaban su visión secular y científica de cuestiones políticas y morales ancestrales.  
Parte de esta biografía puede verse en: Cartwright, M. (2023, noviembre 29) Denis Diderot [Denis Diderot]. 
(L. M.C. González, Traductor). World History Encyclopedia. Recuperado de https: 
//www.worldhistory.org/trans/es/1-22371/denis-diderot/ 
6 Julien Offray de La Mettrie (1709-1751). Fue un médico y filósofo francés mecanicista y materialista. 
Nació en Saint Malo y estudio en Coutances, Reims, Caen y París. Trabajó en Leiden y, de vuelta a Francia, 
obtuvo una plaza de médico militar. Justamente sus experiencias en este terreno le encaminaron hacia la 
observación de la estrecha relación entre los estados fisiológicos y los físicos, lo que, a su vez, le condujo 
al estudio de las relaciones entre espíritu y materia, y a la conclusión de que los estados psíquicos dependen 
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modernos, debido a que escribieron obras que adoptaron por parte del radicalismo moderno, tales 

como la filosofía, la política, y la ciencia.  

Por otro lado, el alto impacto de la Alta Ilustración en Europa se inició en dos países, 

Inglaterra y Francia. A consecuencia de ello, tanto en Inglaterra como en Francia, fueron la cuna 

del intelectualismo de la Alta Ilustración, puesto que en ambos países se desarrollaban las ciencias, 

como la medicina, física y astronomía. Los avances científicos y filosóficos más importantes que 

se dieron fueron entre 1650 y 1750, sin embargo, la extensión que abarcó esos cien años no 

solamente fue dada en esas dos regiones, debido al gran auge intelectual de la ilustración, países 

como Alemania, Bélgica, Italia y los países escandinavos y los países Balcanes también 

contribuyeron con una cosmovisión completamente diferente e independiente, contribuyeron al 

avance científico y filosófico de la época. Pero ¿por qué Inglaterra y Francia fueron los países que 

más revolucionaron en la Ilustración? En primer lugar, porque a pesar de que, en Francia en la 

época de la modernidad, no fue visto de buena manera y mucho menos aceptado el cartesianismo, 

al igual que en Inglaterra, sin embargo, lo que impulsó a este logro de la Alta Ilustración fue en 

efecto, la suma de los intelectuales y la ruptura de ellos mismos ante cualquier autoridad. A pesar 

de esa revolución que se dio en la modernidad y que después de un siglo se dio la revolución 

francesa, potenció en asentar con plenitud y apostar tanto en Inglaterra como en Francia las bases 

intelectuales de la ilustración. Cabe resaltar que tanto Inglaterra como Francia, fueron la cuna de 

la ilustración, y por lo tanto los aportes científicos y filosóficos de otros países como: Italia, 

Bélgica, Alemania, y Países Bajos, llegaban a esa cuna para ser atendidos por los intelectuales que 

daban seguimiento y estudio al periodo de la Alta Ilustración. Si bien, este gran logro que se vino 

dando desde 1650 hasta 1750, hubo un sinfín de rechazos en contra de los radicales. Por ejemplo, 

en Italia el caso de Paolo Mattia Doria7 que, a finales de 1680, formó parte de la vida intelectual 

 

de los físicos, tesis que le llevó a recursar toda forma de dualismo psico-físico y a negar la afirmación de 
un alma espiritual independiente del cuerpo.  
Parte de esta biografía puede verse en: Herder Editorial, (2017) 

(https://encyclopaedia.herdereditorial.com/wiki/Autor:La_Mettrie,_Julien_Offray_de) 
7 Paolo Mattia Doria, nacido en Génova el 24 de febrero de 1667-1746) fue un filósofo y matemático 
italiano. De Giacomo y Maria cecilia Spinola, pertenecía a la rama de Doria Lamba, que en el último siglo 
y medio había dado a la República hasta cuatro doges. […] con sólo cinco años perdió a su padre y poco 
después a su hermano mayor Agostino. […] El gran juicio de 1694 contra los “ateos” disolvió la ilusión de 



 14 

de la Ilustración en Italia. Si bien, Doria consideraba tanto a Locke, como a Newton, al 

cartesianismo, y el spinozismo como perjudicial para la sociedad civil, esto a consecuencia que 

rechazaban la autoridad y por supuesto a las ideas ya establecidas de la Iglesia y del Estado. Puesto 

que el cartesianismo, y particularmente el spinozismo, según Doria, “niegan a Dios los atributos 

de la divinidad. Para Doria, este rechazo hacia el periodo de la Ilustración culpó a los spinozistas 

de esa época, porque según Doria los spinozistas no sólo destruyen toda religión, sino que, en 

efecto también son destructores de la sociedad civil. En este caso, lo que Doria se refiere es que el 

spinozismo corrompe a la sociedad desobedeciendo al Estado y a la Iglesia, y a su vez 

desapartándose de Dios.  

Los intelectuales que defendían e impulsaban al nuevo cambio radical en la ilustración, se 

veían, inmersos en una constante confrontación con la sociedad. Esto se debe a que el vulgo estaba 

todavía acostumbrado a un dogmatismo religioso respaldado por el Estado, ante la ignorancia y la 

superstición, puesto los pensadores de la ilustración veían como peligroso que la humanidad se 

viera completamente sometida por el Estado y la Iglesia.  

 

[…] Los que eran honestamente ilustrados y luchaban por la mejoría de la sociedad se 

encontraban atrapados en un gran conflicto entre dos frentes, batallar contra la ignorancia 

y la superstición. […] Se reconocía universalmente que la prioridad más urgente en el 

nuevo contexto era superar la creciente fragmentación de las ideas y, por medio de 

demostraciones sólidas y argumentos convincentes, restaurar las estructuras estables y 

duraderas de autoridad, legitimidad, conocimiento y fe. (Israel, 2017, p.26). 

 

La constante lucha de los intelectuales ilustrados proporcionó que de cierta manera la filosofía 

fuera liberada de subordinaciones aristocráticas, puesto que los intelectuales ilustrados hicieron 

que se volviera independiente y autónoma ante toda tendencia teológica o política. Pero que 

sirviera y se implementara para reformar a las sociedades.  

Ahora bien, una de las figuras centrales en la Alta Ilustración, sería Montesquieu (1689 - 

 

quienes creían que podían combinar tradición y progreso y se convirtió en ocasión para un enfrentamiento 
que imponía a todos una elección de campo.  
Parte de esta biografía puede verse en: Treccani, (Doria, Paolo Mattia). 
https://www.treccani.it/enciclopedia/paolo-mattia-doria_(Dizionario-Biografico)/ 
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1755), cuyas obras como Del espíritu de las leyes (1748), fue comentado y citado con mucha 

frecuencia. Tal fue la fama de Montesquieu que sus obras fueron participe durante el período tanto 

de la Revolución Americana, como de la Revolución francesa. Por consiguiente, Voltaire (1694 - 

1778), fue un gran sistemático en sus ideas y conceptos, bastante apreciado por su estilo literario. 

Si bien, Rousseau (1712 - 1778), un filósofo muy excéntrico de los tres impulsores en la Alta 

Ilustración. Rousseau, con un temple rebelde, él mismo se autoproclamó como el portavoz de la 

verdad. Ya que propuso una reforma de la educación, en su obra titulada Emilio de (1762), y como 

un reformador político, publicó El contrato social, de (1762). 

 

Esta lista de grandes pensadores podría incrementarse fácilmente con otros muchos 

nombres, o completarse con ensayistas procedentes de los Habsburgo, Rusia, Escandinavia 

o la Península Ibérica. En 1981, esta posibilidad tomó un sesgo peculiar al publicarse una 

recopilación de ensayos que pretendían definir la ilustración desde una perspectiva 

nacional, o por lo menos desde dentro de las estructuras subyacentes a los diferentes 

contextos políticos y culturales de diversas zonas europeas. Sin embargo, un enfoque 

nacionalista por fuerza ha de tener sus limitaciones, dado que la mayor parte de la Europa 

culta (incluyendo a la vanguardia intelectual ya mencionada) aspiraba sinceramente a 

desarrollar una perspectiva cosmopolita, a viajar y aprender otras lenguas, a satisfacer su 

pasión por la comparación antropológica e intercultural por todo el mundo conocido. 

(Munck, 2013, p.17) 

 

 

En cuento a Montesquieu, como iniciador y e impulsor en la iniciada y moderada ilustración, su 

obra Del espíritu de las leyes causó cierta controversia, que apenas había sido publicada su obra 

inmediatamente fue condenada en Francia, Inglaterra e Italia. La condena fue dada por los jesuitas 

debido a que consideraban a Montesquieu como spinozista. Esta consideración de los jesuitas hacia 

Montesquieu se debe a que trataba la ley y la moral como artificios esencialmente naturales, 

producidos por el hombre y sin ninguna relación con un estándar absoluto dado por algún dios. 

Sin embargo, esa no fue la excepción de descalificar a Montesquieu y a sus obras, también su obra 

anterior a la de Del espíritu de las leyes, titulada Cartas persas, fue sometida a denuncias por el 

supuesto de que estaba inducida por ideas de Spinoza sobre moralidad. Tal acusación Montesquieu 
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niega tener influencias spinozistas en sus publicaciones, y a consecuencia de ello realiza una 

publicación en un folleto publicado en febrero de 1750, en la ciudad de Génova. Donde sostiene 

que la acusación era contradictoria. Según Montesquieu, Spinoza no era compatible con el 

deísmo8, por lo que declaró lealtad cristiana y en efecto, la creencia en un Dios providencial, como 

Creador. La declaración de Montesquieu sobre que no hay spinozismo sobre Del espíritu de las 

leyes, y las Cartas persas, finalmente fue aceptada por la mayoría de los gobiernos. A pesar de que 

Montesquieu fue uno de los iniciadores del periodo de la ilustración, fue visto con cierto recelo y 

censurado. La alternativa de Montesquieu fue aceptar las ideas divinas del cristianismo y también 

las del Estado. Si bien, Montesquieu no fue el único que pasó por una situación semejante, el precio 

de la censura ante las obras de Montesquieu fue menor debido a su confesión, pero de igual manera 

que en el Renacimiento, y en el periodo de la Modernidad, y en la Alta Ilustración, la censura 

siempre se ha impuesto ante los intelectuales, junto con el vulgo, (sus seguidores) sin embargo, el 

legado que dejó Montesquieu de catalogarlo y considerarlo como spinozista, incitó a muchos 

intelectuales en introducirse en el spinozismo. El spinozismo, como Jonathan Israel lo expone en 

su Ilustración Radical, fue Spinoza el que incentivó a intelectuales para que se transformara el 

periodo de la Ilustración radical. 

 

 

 

 

 

 

 

 

8 El concepto “deismo”, si bien empezó a popularizarse en la Alta Ilustración en Inglaterra y Francia en el 
siglo XVIII. Surge por la necesidad de distinguirse de los “teístas”, como de los “ateos”. El deismo como 
tal, no es una religión organizada o regularizada por una Iglesia o el Estado, al contario, los intelectuales de 
la Alta Ilustración estaban en contra de que el deismo fuese participe de cualquier autoridad religiosa o 
aristocrática. Los intelectuales, estaban de acuerdo en seperar la “fe cristiana” y en efecto, sustituirla por 
un Dios “independiente” de la igleisa o la Biblia. De esta manera, se requeria un nombre que fuese 
independiente y que mostrara su naturaleza verdadera. El término “deísmo” a pesar de que fue de alto 
renombre en la Alta Ilustración, se remonta al siglo XVI, con Spinoza. El deismo, como tal se desarrolla 
como una corriente de la filosofía. La cual sus nociones se centran en el raciocino. Fundamentando a Dios 
y la naturaleza como una misma cosa. Dejando de lado, nociones religiosas y divinas de la tradición. 
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1.2 LA CENSURA EN EUROPA DE: 1650 A 1750 

 

 

 

Es importante hacer mención sobre la censura que padeció Europa Occidental entre 1650 y 1750, 

¿Qué tipo de censura fue la que el periodo de la modernidad padeció y cuál fue su repercusión en 

la Ilustración? No obstante, el Estado, como los calvinistas, al igual que el cristianismo, y el poder 

que ejercían los reyes, era inquebrantable, puesto que se oponían ante el nuevo cambio radical, 

sobre todo el sistema filosófico propuesto por Descartes, y consecuentemente a ello por el de 

Spinoza, que fue al que los intelectuales de la Alta Ilustración llamaron más su atención y fueron 

los que siguieron e implementaron su sistema filosófico.  

La censura que se dio en el periodo de la modernidad a partir de 1650 fue atroz e irracional,  

en el caso de Spinoza fue notoria su persecución por la comunidad calvinista, por lo que hizo que 

cambiara de residencia muy consecuentemente a una edad muy temprana hasta su muerte. Si bien, 

todo fue producto de sus reflexiones y tratados. Spinoza fue más que rechazado, y odiado desde 

que pertenecía en la comunidad judía, puesto que los rabinos, sentían una gran amenaza para su 

comunidad, y para las otras religiones. La comunidad judía temía nuevamente ser el blanco de ser 

expulsados de Holanda. Ahora bien, tanto en su juventud como en su madurez, Spinoza padeció 

un tumulto de conflictos con su comunidad, a tal grado de ser el individuo más odiado y repudiado 

de su época. Esto recae a que sus obras fueron esa gota que derramó el vaso ante su comunidad, 

pero, a decir verdad, su Tratado Teológico Político, fue la publicación prohibida más fuerte y 

controversial que se vio en el periodo de la modernidad. A pesar de las hostilidades que Spinoza 

vivió, fue publicada anónimamente, ¿por qué se publicó anónimamente y por qué el Tratado 

Teológico Político causó tanta revuelta en la comunidad judía, de su momento, y a las monarquías?  

Hay muchas variantes ante esta pregunta, una de ellas es que, en efecto, Spinoza era prohibido en 

todos los sentidos posibles después de ser excomulgado, la otra es que, no podía publicar nada 

bajo su nombre por las constantes amenazas que recibía, y otra es que, los editores y los que se 

encargaban de publicar las obras, temían por su trabajo al publicar algo de Spinoza. Entonces, estas 

variantes, hicieron que la publicación de Spinoza saliera anónimamente. Ahora bien, el Tratado 

Teológico Político, fue considero como una obra blasfema, ya que la comunidad judía consideraba 

la obra como abominable y peligrosa para los judíos y no judíos. Sin embargo, también fue 
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polémico para las monarquías. Ya que en esa obra Spinoza propone un gobierno democrático y no 

monárquico.  

 Si bien, a pesar de que la Holanda en la que vivió Spinoza, era considerada como un país 

completamente apacible y abierto, realmente hace pensar que lo era solamente económicamente y 

no religiosamente. Es cierto que Holanda aceptó a la comunidad judía, pero su fin, no fue que 

solamente los holandeses fueran apacibles o tolerables, sino su fin fue económico, porque los 

judíos eran buenos comerciantes, y la gran variedad de mercancía importada que trabajaban, 

superaba a la de los holandeses.  

 

[…] en los años 1630, los judíos controlaban una porción relativamente importante del 

comercio exterior holandés: las estimaciones son tan altas como del 6 o el 8 por ciento del 

total de la República, y el 15 o el 20 por ciento para la ciudad de Amsterdam. El comercio 

judío con España y Portugal y sus colonias era perfectamente equiparable al comercio de 

las compañías holandesas con las Indias Orientales y Occidentales. […] Durante las tres 

primeras décadas del siglo, las rutas más importantes para los mercaderes judíos fueron las 

que unían a Holanda con Portugal y sus colonias (especialmente Brasil). Los sefardíes 

controlaban más de la mitad del comercio azucarero, con la consiguiente irritación de los 

directores de la Compañía Holandesa de las Indias Occidentales. (Nadler, 2004, p.47). 

 

 

Se tiene que tomar en cuenta que, Holanda no tenía buenas relaciones con Inglaterra, pero sabían 

que su salvo conducto era la comunidad judía a consecuencia de su comercio, Holanda fue el país 

que más se desarrolló económica y comercialmente, por lo que fue el país portuario más importante 

a finales del siglo XVI y del siglo XVII. La prudencia de Holanda con los judíos parecía que no 

podría ver ningún inconveniente, o algún mal con ellos. A pesar de ese convenio entre judíos y 

neerlandeses, éstos, empezaron a preocuparse ante la revuelta que generaba el Tratado Teológico 

de Spinoza, porque podía desestabilizar las relaciones políticas, económicas y religiosa con otros 

países. Debidamente los judíos actuaron rápidamente en prohibir todo aquello que tuviera que ver 

con el nombre; Benedictus, Bento, o Baruch Spinoza, porque temerosos a que nuevamente fueran 

expulsados de Holanda, (como lo fueron de España y de Portugal), ahora por un integrante de su 

comunidad, por los fundamentos filosóficos de Spinoza. Si bien, se cree que Spinoza tuvo un 
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intento de asesinato, que afortunadamente no se cumplió debido a su gruesa capa que utilizaba. La 

censura, la represión y el fallido intento de asesinato contra Spinoza, era evidente que tanto las 

eclesiásticas: judías, cristianas, protestantes, y el Estado lo tomaron como la mayor amenaza para 

la sociedad, puesto que sabían que pensar autónomamente se podría desatar una manifestación de 

la sociedad contra los poderes que imperaba el Estado. En efecto, si proseguía este nuevo cambio 

radical, la iglesia perdería devotas y en efecto, se pondrían en contra de la iglesia, pero sobre todo 

en contra de Dios. Sucesivamente con la política, el Estado y la Iglesia tenía que regularizar este 

nuevo cambio radical que era una amenaza a largo plazo. 

 

[…] Se puede argumentar, la estrategia de censura holandesa de finales del siglo XVII y 

principios del XVIII, principalmente dirigida a los autores de la filosofía radical, señaló el 

camino para los desarrollos subsecuentes de la censura europea en su conjunto. Tanto en 

países católicos como protestantes, el principal objetivo dejó de ser la imposición de una u 

otra confesión y se volvió la supresión del naturalismo, el fatalismo, el materialismo y el 

spinozismo, junto con obras perniciosas para la buena moral. En Suiza, la confusión en los 

cantones en relación con el cartesianismo, y posteriormente el newtonismo, de ninguna 

manera excluyó la convergencia de objetivos y la intensificación de los procedimientos 

respecto de las ideas deístas y radicales a partir de la década de 1670. (Israel, 2017, pp 143-

144). 

 

El inicio de la censura que se dio a partir de 1650 tuvo similitud con la censura, violencia, y 

condena en contra de Gordiano Bruno9. Bruno siempre se mantuve fiel a sus fundamentos 

 

9 Giordano Bruno (Nola, 1548 – Roma, 1600) Astrónomo y Filósofo italiano. […] en honor a la verdad, sin 
embargo, debe tenerse en cuenta que Giordano Bruno se ordenó, según él mismo dijo a la Inquisición 
véneta, cuando ya su mente estaba invadida por muchas dudas acerca de los máximos dogmas (Trinidad y 
Encarnación) y se veía inclinado a una interpretación racionalista y naturalista de ellos; que nunca fue 
perseguido en los países católicos transalpinos por haber huido de un convento ni por sus ideas. […] se ha 
considerado a Giordano Bruno símbolo del pensamiento libre rebelado frente al dogma religioso: vuelve 
alegremente al naturalismo antiguo “renacido” en los nuevos tiempos, sostiene sus opiniones en todos los 
países de Europa y ante los poderosos y doctos. Finalmente, después de ocho años de cárcel, prefiere la 
muerte a la retracción. Bajo este aspecto, aparece como héroe sublime de una humanidad resuelta a 
reivindicar y defender a costa de la vida el derecho a pensar de acuerdo con una razón autónoma y 
meramente filosófica. 
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filosóficos, a pesar de que pasó más de siete años encerrado, en diciembre de 1599, Bruno 

compareció nuevamente ante un tribunal, sin embargo, pese a las torturas y su precaria condición 

física, Bruno se abstuvo a retractarse de sus opiniones, por lo que finalmente, fue condenado a 

muerte. Parte de la censura de la que se ha ido mencionando, en efecto los textos de Bruno fueron 

incluidos en la lista de libros prohibidos por el catolicismo. Consecuentemente de ello, muchas de 

las obras de Bruno ardieron en la misma hoguera en que Bruno fue quemado vivo.  

Si bien, el panorama de la censura en Alemania fue diferente. Con esto no se optó a que no 

se prohibieran la difusión de textos de los intelectuales tanto de la iniciada como de la Alta 

Ilustración. La censura alemana de libros estaba bajo supervisión no sólo del Estado, de hecho, la 

intervención del Estado ante la censura fue realmente mínima. El control como tal, lo tenía la 

Iglesia. En este caso, la iglesia católica. El propósito principal fue la regularización, y distribución 

de las obras que se consideraban peligrosas, para el cristianismo. Siempre y cuando se vieran 

amenazados por argumentos blasfemos que estuviesen en sentido opuesto a la Sagrada Escritura, 

y en contra de Dios.  A pesar de las restricciones que la Iglesia ejercía ante el Estado y el sistema 

educativo, no fue tan agresiva y pasional como en diferentes países de Europa Occidental. Es aquí 

donde la censura fue diferente, a diferencia de Francia, Holanda, Italia e Inglaterra. ¿Qué diferencia 

hubo entre estos países y Alemania? En primer lugar, los países mencionados, la censura fue 

completamente estricta y violenta. Porque tanto el Estado como la Iglesia católica dominaban la 

regularización de la educación. Es decir, que tanto el Estado como la Iglesia, determinaban lo que 

se iba a enseñar en los colegios y universidades. Ejemplo de ello el renacentista Nicolás 

Copérnico10, donde su teoría científica lo llevó a desafiar a las leyes divinas de la Iglesia católica. 

La censura que se le impuso a Copérnico a mediados del siglo XVI, donde la Iglesia negaban la 

 

Parte de eta biografía puede verse en: Fernández, Tomás y Tamaro, Elena. ≤≤Biografía de Giordano 
Bruno>>. En Biografías y Vidas. La enciclopedia biográfica en línea [Interne]. Barcelona, España, 2004. 
Disponible en https://www.biografiasyvidas.com/biografia/b/bruno_giordano.htm  
10 Nicolás Copérnico (1473-1543) fue un astrónomo polaco que propuso que la tierra y los demás planetas 
giraban alrededor del sol en un sistema heliocéntrico y no como se pensaba entonces, en un sistema 
geocéntrico en el que la tierra era el centro.  
Parte de esta biografía puede verse en: Cartwright, M. (2020, octubre 26) Nicolás Copérnico [Nicolaus 
Copernicus]. (A. Cardozo, traductor). World History Encyclopedia. Recuperado de 
htps://www.wolrdhistory.org/trans/es/1- 
19243/nicolas-copernico/ 
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centralidad del sol, puesto que calificaban esta teoría como herética y en efecto, absurda desde el 

punto de visto científico, filosófico, como teológico.  

 

En 1543 Copérnico publicó, en su lecho de muerte, “De Revolutionibus Orbium Coelestium 

o “Sobre el movimiento de las esferas celestiales”, un texto muy técnico en el que se 

proponía que era la Tierra la que se movía alrededor del sol (en realidad alrededor de un 

punto muy cercano a éste). Ello implicaba que las estrellas se encontraban increíblemente 

distantes y modificaba el sistema cosmológico geocentrista que había imperado desde hacía 

más de dos mil años, basado en las teorías de Aristóteles. (Navascués, 2016, p. 7) 

 

 Por consiguiente, retomando las teorías de Copérnico para estudiarlas y posteriormente afirmarlas, 

tenemos a Galileo Galilei11. En 1609, Galileo presentó uno de sus grandiosos trabajos científicos, 

el telescopio, un instrumento óptico de refracción de 1,27 metros de largo, con una lente convexa 

delante y otra lente ocular cóncava, la cual fue elogiado por sus nuevos descubrimientos por la 

Iglesia y el Estado. Sin embargo, Galileo no se libró de ser acosado por las autoridades religiosas, 

y del Estado. En 1611, Galileo fue a Roma para presentar sus nuevas teorías, la más revolucionarias 

de ella consistía en que rechazaba la teoría geocéntrica, comprobando y afirmando la teoría 

heliocéntrica fundamentada por Copérnico. A consecuencia de su afirmación, Galileo fue sometido 

a la censura. Por lo que la inquisición prohibió a Galileo afirmar, divulgar, y enseñar la teoría 

heliocéntrica. A pesar de las represiones en contra de Galileo, éste continuo con sus 

 

11 Galileo Galilei (1564-1642) fue un matemático, físico, astrónomo y filósofo de la naturaleza italiano. 
Creó un telescopio superior con el que realizó observaciones novedosas del cielo nocturno, en particular 
que la superficie de la Luna tiene montañas, y que Júpiter tiene cuatro lunas satélites y que las manchas 
solares del Sol, bajo observación cuidadosa, revelan que es una esfera en movimiento. Además de la 
astronomía, Galileo realizó muchos otros experimentos científicos a lo largo de su vida, ya que estaba muy 
interesado en la física. El científico, que puso a prueba antiguas teorías y elaboró otras nuevas tras 
meticulosos experimentos, cayó en desgracia ante la Iglesia católica por cuestionar la visión ptolemaica o 
geocentrista del universo. Declarado culpable de herejía en un juicio celebrado en 1633, Galileo se vio 
obligado a vivir sus últimos años bajo arresto domiciliario en su villa de la Toscana. Sus descubrimientos 
y, sobre todo, su enfoque de la experimentación y la comprobación de su hipótesis hicieron de Galileo una 
figura influyente en la revolución científica.  
Parte de esta biografía puede verse en: Cartwright, M. (2023, septiembre, 05). Galileo Galilei, (E. S. Grill). 
World History Encyclopedia.  
https://www.worldhistory.org/trans/es/1-19494/galileo-galilei/  
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investigaciones, y siguió desarrollando sus estudios. Con 69 años, en 1633, Galileo fue juzgado en 

Roma por incumplimiento de la censura impuesta en 1616. Galileo fue obligado a confesar su 

crimen y herejía en contra de la cosmovisión divina que se ha había defendido desde la Edad 

Media. Bajo amenaza de tortura, que su única salvación de Galileo fue el arresto domiciliario que 

se le impuso, siempre y cuando no afirme, y enseñé la teoría heliocentrista de Copérnico.  

 

[…] no menos tensión provocó, desde la década de 1650, la tesis copernicana revivida por 

Galileo y adoptada por los cartesio-cocceianos de que la Tierra gira alrededor del Sol. 

Copérnico y Galileo pudieron haber evolucionado potencialmente la astronomía y la 

cosmografía, pero hasta la década de 1650 la controversia copernicana apenas había 

encrespado la superficie de la conciencia intelectual en la mayor parte de Europa. Sólo a 

mediados del siglo, cuando fue adoptada como un elemento clave de la Nueva Filosofía y 

simultáneamente la concepción mecanicista de Descartes del universo se volvió el blanco 

principal de los ataques de los aristotélicos escolásticos, surgió una apreciación más amplia 

de lo que estaba involucrado. (Israel, 2017, p.48) 

 

Tanto Bruno, como Copérnico y Galileo, fueron víctimas de represión y censura, y claro, de 

violencia. Es evidente que en el periodo del renacimiento fue una turba de censura ante las 

investigaciones y reflexiones de los intelectuales. A pesar de que no sólo fue suficiente para el 

Estado y la Iglesia católica censurar los descubrimientos que impulsaron a Descartes, y a Spinoza, 

entre otros intelectuales y científicos, la censura siempre será aquello que pueda estar cerca de la 

verdad. Y en efecto, la censura dada en el renacimiento impulsó a los intelectuales del periodo de 

la modernidad a seguir con su búsqueda de la verdad, pero esta vez, posicionando al hombre en el 

centro, y no a la tierra como el centro del universo, ni a Dios.  
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1.3 EL ESTADO, LA IGLESIA, Y LA MONARQUÍA EN LA ILUSTRACIÓN 

 

 

 

El carácter político del periodo de la Alta Ilustración es republicano. Pero si el cambio radical 

denota un cambio ¿De qué manera pudo ser un cambio radical con tendencia política republicana? 

Si bien, esto se debe al antecedente tradicionalista eclesiástico heredado del medievo. Es 

importante mencionar que la Alta Ilustración rechazaba la monarquía y toda clase aristocrática 

que existiera. En cambio, su tendencia política aspiró por la democracia influenciado por la 

filosofía de Spinoza. Hay que recalcar que antes del cambio radical, en el siglo XVII, el 

republicanismo tenía autoridad política. Posterior a ello, con la llegada de la Alta Ilustración y la 

apuesta por la democracia, hubo una fusión llamada; republicanismo democrático, en la que 

particularmente estaba marcado por escritos de los radicales italianos, holandeses e ingleses. En 

este contexto la Inglaterra del periodo de la modernidad, revolucionó un pensamiento político 

republicano a partir de 1650. Pero antes de 1648, los gobernantes de Europa occidental (Países 

Bajos, Francia, Alemania), habían estado sumergidos por cien años en un conflicto religioso. 

Consecuentemente de ello, lo fue tanto ideológicamente como políticamente. Por otro lado, antes 

de 1650, la ciencia y la filosofía para los Estados, se encontraba en una posición cautelosa, ante 

los incidentes que se dieron anteriormente en el Renacimiento. Es evidente que tanto la influencia 

de los teólogos y de los aristócratas de la época, las actividades filosóficas estaban sujetas a ellos. 

Es decir, bajo la supervisión eclesiástica (como anteriormente se mencionó). La fortaleza y las 

injerencias de poder de la iglesia y del Estado, cuyo objetivo era el dominio de cualquier tipo de 

criterio, debates, censuras, y determinaciones intelectuales que se catalogara como amenaza.  

En la década de 1640 se detonó al continente europeo, ya que empezó a tener ciertas 

controversias, esto debido a la propuesta cartesiana, desatando conflictos bélicos e intelectuales 

dando así el inicio de la Guerra Civil (1642 – 1647), entre Inglaterra y las Provincias Unidas. Este 

nuevo cambio radical que se presentaba aislaba y desintegraba toda influencia religiosa del 

momento. Jonathan Israel nos los comenta de la siguiente manera:   
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En la Europa continental, la principal turbulencia intelectual se llevó a cabo primero en la 

República Holandesa y más tarde en los Estados calvinistas de Alemania. A fin de 

beneficiarse de la relativa libertad intelectual que reinaba allí, Descartes decidió vivir y 

trabajar desde 1620 principalmente en las Provincias Unidas, y fue allí donde escribió sus 

principales obras filosóficas, asentó su fama y lanzó su empresa filosófica, un proyecto al 

cual Bayle y la mayoría de los philosophes del siglo XVIII, con toda su crítica, continuaron 

venerando como la marca del verdadero inicio de la modernidad y la ilustración en las ideas 

del hombre. Para finales de la década de 1640, su influencia en las universidades y en la 

enseñanza holandesas, así como en la medicina y la ciencia, en un momento en que aun 

prácticamente ni lo conocían en su país de origen, era ya amplia. (Israel, 2017, pp 44-45).  

 

 

A pesar de este logro hacia las nuevas filosofías y ciencias, así como las influencias que se tuvo en 

ciertas universidades de los Países Bajos se presentó una serie de conflictos intelectuales para 

finales de 1640. Esta nueva apuesta por el cambio radical estuvo en lucha por diferentes frentes. 

Por un lado, por la injerencia del cartesianismo, por otro, por el spinozismo, que, a consecuencia 

de su pensamiento revolucionario, Spinoza fue el que incentivo e influenció a los intelectuales de 

la Alta Ilustración a desarrollar una nueva cultura intelectual. Si embargo, en la recién iniciada 

Ilustración, los filósofos franceses han sido en su mayoría, los que han reformulado y transformado 

los sistemas sociales y políticos, pero no directamente a través del gobierno, sino de su propia 

crítica racional. Poe ejemplo, en el siglo XVIII en la misma Francia, durante los últimos años del 

reinado de Luis XV, la autoridad ya era demasiado débil. Es decir, que se vio sumisa y obligada a 

tolerar un sinfín de controversias, aunque buscaron negociar era evidente que su liderazgo no era 

efectivo. A pesar de las carencias que se vieron en los últimos años de Luis XV, como lo dice 

Cassirer, (1993): […] la imagen tradicional del monarca ilustrado no recoge fielmente la 

diversidad de las relaciones entre el poder político y la ilustración en la Europa continental de 

finales del siglo XVIII”. (p.39). En este caso, la monarquía aristocrática resultaba demasiado 

ineficiente y superficial.  
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Ahora bien, toda implicación revolucionaria del pensamiento radical ya sea para el orden 

social aristocrático y para los tipos de gobierno monárquicos de Europa occidental, a partir de 

1790, empezó a verse una significativa integración sobre temas de sexualidad y erotismo, pero 

sobre todo el de mayor peso, fue el rol de las mujeres dentro de la esfera pública. Es decir que el 

papel de la mujer tuvo un lugar significativo en el ámbito intelectual. Es importante mencionar 

que, el rol de la mujer en las esfera pública e intelectual en un inicio fue solamente para un pequeño 

grupo de mujeres. A pesar de este logro que contribuyó en las sociedades, no pudo mantenerse con 

vigencia. Para las décadas de 1810 a 1820, el rol de las mujeres fue desintegrándose junto con el 

periodo de la Alta Ilustración. 

 

[…] El giro del debate intelectual en Europa, del latín al francés y de los círculos 

académicos de las cortes a los cafés. Clubes, y salones, les permitió a algunas mujeres, 

especialmente de la nobleza, acompañadas de algunas monjas fugadas, actrices, cantantes, 

cortesanas y otras que estaban relativamente bien educadas, descubrir la nueva filosofía y 

la ciencia, y por medio de la ilustración intelectual transformar su perspectiva de la vida y 

sus vidas mismas. Tal era el ímpetu de la filosofía en esas décadas, que no sólo pudo echar 

por tierra la autoridad, la tradición y el sistema de creencias del pasado, sino también, por 

primera vez, desafiar y de hecho cambiar fundamentalmente los patrones existentes de 

relaciones sociales y culturales entre los hombres y las mujeres. (Israel, 2017, p. 107) 

 

  En este punto tiene que ver el naturalismo filosófico de Spinoza, así como lo estableció Bayle: la 

separación del radicalismo entre moral y religión. Para Bayle, el naturalismo filosófico fundado 

por Spinoza, e influenciado en el rol de la mujer, tiene que ver con la integración de un sistema 

único eficaz y coherente, ante lo que se sustentaba en la tradición. Es decir, que la involucración 

de la mujer en la ilustración, realmente se debe a este cambio y ruptura con la tradición. Estas ideas 

de Spinoza, como de Bayle tomaron cierto recelo ante la monarquía fracturada y por el 

resentimiento de la Iglesia al no tener injerencia en estas ideas. Pero tomaron aprobación y 

seguimiento por diferentes intelectuales como: Radicati, Mandeville, y Doria.  
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Específicamente un filósofo francés, tomó iniciativa en el involucramiento de las mujeres 

en la iniciada Ilustración. Fontenelle12, en el inicio de su obra Conversaciones sobre la pluralidad 

de los mundos, describe la importancia de la mujer en el contexto social. Fontenelle, no sólo busca 

que las mujeres se eduquen en la ciencia, sino como también lo demanda el periodo, de ilustrarlas. 

Porque al ilustrarlas, Fontenelle la adjudica como ilustradas del movimiento intelectual más grande 

del siglo.  

 

[…] era por todos conocido que la mayoría de los contemporáneos, hombres y mujeres, 

veían tal infiltración de las ideas filosóficas y científicas entre las mujeres y peor aún, la 

participación de las mujeres en el debate, por no hablar de su ingreso a la “partie de la 

philosophie” de Fontenelle– con una inquietud que rayaba en la alarma.  Hubo mucha 

resistencia y condena a tales fenómenos. Su reacción tampoco fue infundida desde el punto 

de vista conservador, pues el giro intelectual indudablemente erosionaba las nociones de 

virtud, familia y los papeles sociales convencionales, desafiando crucialmente el estatus 

subordinado existente de la mujer.  (Israel, 2017, p.119) 

 

La propuesta de Fontenelle, de incluir a las mujeres en un sentido intelectual, para que también 

tuvieran un rol importante dentro del periodo de la ilustración, desató para los tradicionalistas una 

perturbación por sus ideas, entre más se tratase de regularizar esta tendencia, más se intensificaba 

en lugar de la mujer. ¿si la ilustración se traduce en cambio, o en transformación de los individuos 

por medio de la individualidad de pensamiento, por qué no habría de involucrar a la mujer en este 

mismo sentido? Tanto los hombres como mujeres, ¿debían tener las mismas bases de pensamiento 

a pesar de que los tradicionalistas, o los ilustrados moderados no estuvieran de acuerdo? En efecto, 

lo que precisamente proponía Fontenelle, era una visión del mundo mecanicista puesto que quería 

que las mujeres tuviesen una tendencia espiritualista, que fuesen educadas, lectoras, y sobre todo 

 

12 Bernard le Bovier de Fontenelle (1657-1757), fue un hijo de un abogado parlamentario francés que fue 
educado con los jesuitas y, a pesas de seguir la tradición jurídica familiar, abandonó la toga por el cultivo 
de la filosofía y la ciencia. […] Fontenelle dedicó también grandes esfuerzos a elaborar una historia de la 
geometría, partiendo de la premisa de que cada ciencia tiene que asumir la construcción de su propia 
tradición histórica.  
Véase en: https://metode.es/revistas-metode/secciones/historias-cientificos/fontenelle-1657-1757-y-la-
divulgacion-cientifica.html 
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que fuesen liberadas ante el yugo tradicionalista.  Si bien, esto no implicaba que fuese tarea 

sencilla, debido a que la mayoría de las mujeres no estaban de acuerdo en renunciar una vida 

acomodada impuesta por la tradición, a quererse inculcar sobre el pensamiento, y las matemáticas.  

Si bien, la propuesta por Fontenelle dio fruto, y una de las consecuencias, fue que la Duqu 

esa Sophia von der Pfalz, veinte siete años mayor que Fontenelle, (1630-1714), esposa del 

gobernante Ernesto Augusto de Braunschweig-Luneburg, en Hannover. Sophia tuvo un interés por 

las grandes ideas y desarrollos científicos que se daban en el cambio radical de la modernidad. 

Sophia apostó por el estudio filosófico gracias a su mentalidad aguda e inquisitiva para la 

investigación filosófica influenciada por el pensamiento de Descartes. Ha pesar de que fue criada 

en un periodo liberal calvinista de los Países Bajos. Realmente sus horizontes intelectuales se 

desarrollaron más al viajar a Alemania e Italia. Tenía una manera bastante accesible de expresar 

sus conocimientos, debido a que le agradaba comentar sus ideas de su pensamiento independiente 

con la aristocracia. Si bien, anterior a Sophia y a Fontenelle, dentro del ámbito aristocrático sucedió 

con la aristócrata de Heidelberg, Isabel de Bohemia (1618-1680), tuvo una relación intelectual con 

el propio Descartes, que ella misma le pidió que le impartiera clases de filosofía. Tal cual fue el 

vínculo intelectual de ambos que Descartes le dedicó a Isabel su obra Los principios de la filosofía, 

en 1644. La estrecha relación entre ambos, sobre todo el interés intelectual de Isabel, a pesar de 

que la filosofía estaba en una posición delicada por las nuevas ideas de Descartes. Isabel se rehusó 

a desobedecer las advertencias de la religión, así como de sus educadores. Con Descartes, Isabel 

pudo desarrollarse como escritora y pensadora, e impulsora de otras mujeres que lograron 

adentrarse en el intelectualismo de la Alta Ilustración impulsado por Fontenelle. 
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2.0 CAPÍTULO II: LA REVUELTA DE DESCARTES 

 

 

René Descartes nació el 31 de marzo de 1596 en la Haye, un pequeño condado de Francia, formó 

parte de una familia de la baja nobleza. Descartes perdió a su madre cuando él tenía un año y un 

mes de nacido. También fue separado de su padre para vivir con su abuela. Se cree que en una 

carta dirigida a la princesa Isabel explica la muerte de su madre con una enfermedad pulmonar, 

que posteriormente él heredó y que sería la causa de su muerte debido a una fuerte neumonía.  

Como era de esperarse Descartes se educó en el colegio jesuita de La Flèche13, el cual ingresó en 

1607. Charlet un jesuita y director de La Fléche, se hizo cargo de la educación del filósofo. 

Descartes permaneció en el colegio hasta septiembre de 1614. Parte de su educación consistía en 

materias como: lógica, estudios de los clásicos, filosofía aristotélica, y matemáticas. Como lo 

explica Flórez (2011) “La única disciplina que satisfacía a Descartes eran precisamente las 

matemáticas, que acabaron convirtiéndose en la base de su manera de pensar, así como en el 

instrumento que le serviría de fundamento de todos sus trabajos”, en los años de estudios en La 

Fléche, Descartes pasó por episodios complicados debido a su salud. Con permiso de los jesuitas, 

se le concedió quedarse en cama hasta las once de la mañana, costumbre que optó en adaptarla en 

su vida hasta su muerte.  

Algo muy característico en Descartes mientras estudiaba con los jesuitas, fue su gran 

afición por la ciencia, específicamente bajo la influencia de Galileo Galilei, que despertó ciertas 

inquietudes en Descartes. De las cuales, la más discutida ha sido el método científico ya que 

Descartes tuvo influencias en Galileo en la teoría copernicana. De esta manera Descartes, en la 

nueva filosofía introdujo la concepción mecanicista Posteriormente, Descartes dejó el colegio de 

los jesuitas y cursó la carrera de derecho, en la universidad de Poitiers, dónde se licenció en 1616. 

Descartes se mudó a Países Bajos, donde se enlistó en la escuela de guerra de Breda, esta etapa de 

Descartes fue importante en su vida ya que ahí entabló comunicación con el científico holandés 

Isaac Beeckman, con el que empezó a estudiar matemáticas y mecánica en 1618. Probablemente 

 

13 Enrique IV fue el fundador Real del Colegio de La Fléche, cuya administración se dio por jesuitas. 
Distintos personajes se educaron en dicho instito. El más celebre de todos, fue Descartes.  
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la influencia de Beeckman despertó en Descartes el deseo de buscar una ciencia unificada de la 

naturaleza. La físico matemática empleada por Beeckman, fue el parteaguas para que Descartes 

descubriera las matemáticas como la base del saber científico.  

Para 1637, Descartes publicó su famoso Discurso del Método, presentado como prólogo a 

tres ensayos científicos. Por la novedad y audacia de sus conceptos, su obra bastó para dar una 

merecida fama a su autor, que a su vez generó desaprobación por parte de los eclesiásticos y las 

autoridades religiosas y políticas de la época. Si bien, lo que Descartes propuso en su Discurso del 

método, fue que todas las ciencias traten en descomponer problemas complejos en partes más 

sencillas hasta encontrar los elementos básicos y así nuevamente unificarlos para entenderlos 

matemática y racionalmente. Ahora bien, en 1641 Descartes pública sus Meditaciones Metafísicas, 

donde hace su demostración de la existencia y perfección de Dios. También en la misma obra 

expone la inmortalidad del alma.  

 

[…] Conforme crecía su fama y la divulgación de su filosofía, arreciaron las críticas y las 

amenazas de persecución religiosa por parte de algunas autoridades académicas y 

eclesiásticas, tanto en los Países Bajos como en Francia. Nacidas en medio de discusiones 

promovidas por los teólogos; algo por el estilo aconteció durante la redacción y al publicar 

otras obras suyas, como Los Principios de la Filosofía (1644) y Las Pasiones del Alma 

(1649). (Fernández, 2009, p. 25) 

 

Descartes es considerado como el iniciador de la filosofía moderna, esto se debe a su planteamiento 

filosófico, como su resolución del problema de hallar un fundamento del conocimiento, siempre y 

cuando garantice su verdad. Con esto, Descartes hace una ruptura con la escolástica antigua y con 

la de su época. Algo característico del cambio radical es que, como Spinoza y otros pensadores de 

la misma tendencia, elaboran una doctrina basada en principios completamente diferentes y 

nuevos, en busca de una identidad del hombre en el centro de la vida misma. Descartes tuvo un 

entrenamiento y adiestramiento militar, en 1619 formó parte del ejercito bávaro en Holanda. En 

ese mismo año, Descartes empezó a experimentar su nuevo sistema filosófico, esto se dio cuando 

llegó el invierno y el ejercito tuvo que detenerse. Mientras descansaban, Descartes en una 
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habitación caliente junto a un horno, se le reveló lo esencial de su pensamiento, es decir de su 

nueva filosofía: 

 

[…] La unidad de las ciencias (enciclopedia) en torno a la matemática. Los relatos, en 

forma de sueños, que Descartes nos ha dejado sobre este acontecimiento son un claro 

ejemplo del modo en que se convierte en el iniciador de la modernidad: el hombre se 

descubre a sí mismo como centro gracias a una peculiar experiencia del yo que le posibilita 

una nueva forma de hacer filosofía diferenciada del modo griego, fundamentado en la 

admiración de la naturaleza y orientado hacia la búsqueda de su origen, sus principios sus 

causas y sus regularidades. A partir de Descartes la experiencia del yo constituye el fondo 

de una nueva forma de hacer filosofía, que tiene como referente fundamental la 

individualidad humana considerada desde el punto de vista de la subjetividad. (Flórez, 

2011) 

 

A pesar de esta concepción de individualidad subjetiva que puede verse en la filosofía de 

Descartes, con los filósofos medievales era diferente. Su noción de individualidad tiene relación 

con la materia. Esta noción de individualidad de materia, Descartes la delimita, desde la 

subjetividad de un yo determinado por el tiempo (o sea, la historia) y por el espacio, (lo que 

implica la naturaleza). Lo relevante del cambio radical, es que, en cuanto a la nueva filosofía, ya 

no es retórica14.  

Se dice que Descartes tuvo un sueño15 divino, un tanto místico considerado por algunos, 

por otros intelectuales de la época, dicen que fue el espíritu ilustrado que se le apareció en el sueño 

de Descartes, para así dedicarse a la ciencia y la filosofía. Se dice que en el sueño Descartes abre 

 

14 La expresión “retórica” hace alusión a la filosofía de la escolástica. También se refiere a la monarquía 
antes de cambio radical.   
15 Esta parte del “sueño” puede encontrarse en la segunda parte del:  Discurso del Método, de Descartes.  
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un libro al azar llamado Corpus poetarum (antología de poetas), el cual se detiene en una página 

y le sale un verso de Ausonio16, titulado la Égloga.  

 

 

[…] ¿Qué camino seguiré en la vida?, es el primer verso de esta Égloga en la que Ausonio 

se refiere a los caminos de la vida que se le presenta a todo individuo. Además de esta 

Égloga cita también la tercera, titulada El Sí y El No, en la que se alude al doble camino, la 

famosa Y griega pitagórica que se le presenta a todo joven una vez pasados los años de 

formación. En realidad, Descartes se está sirviendo de un tópico común en el comienzo de 

la modernidad para explicar su decisión de elegir el camino de la filosofía. (Flórez, 2011, 

p. 10) 

 

Es importante recalcar que Descartes no fue el único que tuvo una experiencia de ese tipo, para 

encontrar su vocación. Se dice que Petrarca tuvo un sueño similar y eso lo condujo a ser poeta.  

Una de las experiencias en la vida de Descartes siendo joven, fue que viajó por diferentes 

partes de Europa. Esto debido a su participación en el ejército desde de 1620 a 1628, Descartes 

estuvo por Bohemia, Hungría, Alemania, Holanda y su tierra que lo vio nacer. En 1623 Descartes 

pudo contactar a su compañero del colegio La Fléche, monje y matemático francés, llamado Marin 

Mersenne17. Para Descartes, Mersenne fue importante dentro de su vida como filósofo y científico, 

puesto que Mersenne en su misma celda en 1635, discutía libremente los temas referentes a las 

ciencias, artes y filosofía, de esta manera Descartes conoció a varios personajes ilustres del 

momento. Esto supuso un contacto importante para Descartes, debido a que lo mantuvo 

relacionado con el mundo científico durante muchos años.  

 

 

 

16 Décimo Máximo Ausonio. Fue un poeta y rétor latino. Nacido en Burdigala, actual Burdeos, 310 – 
Burdeos, 395. Ausonio escribió mucho, especificamente escritos conmemorativos, y sobre asuntos eruditos. 
Su máxima obra fue su producción poética titulada Opuscula.  
17 Marin Mersenne (1588 – 1684), fue un teólogo franciscano y un importante científico francés. Fue 
compañero de Descartes en la Fléche.  
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Después de ocho años de viajes concurridos, finalmente Descartes se asentó en Holanda. 

Holanda era un país completamente tolerante, razón por la cual Descartes se asentó para poder 

dedicarse plenamente a la reflexión, con plena libertad de pensamiento y de esta manera evitar ser 

condenado como lo fue el propio Galileo. En septiembre de 1649, la reina Cristina de Suecia, pidió 

a Descartes que fuera a Estocolmo. Lugar donde falleció de una neumonía el 11 de febrero de 

1650, falleció a los cincuenta y tres años. Dejando un legado importante en las ciencias y la 

filosofía, pero también una invitación a la reflexión de manera libre y pura de razón. Razón por la 

cual otros filósofos fueron impulsados por la filosofía de Descartes, como lo fue el pulidor de 

lentes judío.  
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2.1 LA INFLUENCIA DEL CARTESIANISMO EN LA ILUSTRACIÓN 

 

A consecuencia de los cambios culturales que se dieron a partir de 1650, la supremacía teológica 

fue perdiendo peso en la batalla que dominó por más de un milenio. Era evidente que el hombre, 

la ciencia y la nueva forma de posicionar a Dios, fue producto de la Nueva Filosofía. Con la llegada 

del cartesianismo, se empieza una revolución cultural e intelectual, donde la razón se posiciona en 

mejor lugar. Puede decirse que Descartes fue el primero en el mencionado cambio radical que 

intentó cambiar la manera general de pensar, por lo cual conllevó a una revolución de cambios. 

Como lo explica Israel (2017): “Descartes decidió vivir y trabajar desde 1620 principalmente en 

las Provincias Unidas, y fue allí donde escribió sus principales obras filosóficas” (pp.44-45), 

dichos cambios se vieron reflejados rápidamente en las universidades, y no sólo en el ámbito 

filosófico, sino también en la medicina y la ciencia, en la Provincias Unidas del momento. Si bien, 

los países de la Europa Occidental no sólo fueron influenciados por la filosofía cartesiana, sino 

que también los países Escandinavos y los países Balcánicos. Por ejemplo, en la universidad estatal 

de Uppsala, Suecia el médico y profesor Petrus Hoffvenius, (1630-1682) en sus clases incorporó 

el sistema filosófico cartesiano, influyendo dicho sistema en clases de medicina, ciencia y filosofía. 

A pesar de que Hoffvenius cuando era estudiante, conoció a Descartes en los últimos cuatro meses 

de residencia en Estocolmo, la influencia del sistema filosófico de Descartes no había generado un 

alto impacto en los países Escandinavos ni en los balcánicos, fue hasta 1665 después de la muerte 

de Descartes. 

 

[…] en la monarquía sueca, como en Dinamarca-Noruega-Holstein, la iglesia luterana era 

una institución inmensamente poderosa y la única fuerza cultural realmente cohesionada 

que unía las partes constitutivas del imperio. La oposición de la Iglesia automáticamente 

puso a los innovadores en una situación difícil. […] de acuerdo con el informe presentado 

al Riksdag por el clero, el cartesianismo es una doctrina que reconoce a verdad de las 

Escrituras en res fidei (cuestiones de fe), pero no en cronología, cosmología o ciencias 

naturales y sostiene que la Biblia habla “de acuerdo con las nociones ignorantes de la gente 

común” (Israel, 2017, p58) 
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Ahora bien, el cartesianismo empezaba a introducirse no solamente en el ámbito académico, ni 

científico, sino también por parte de aristócratas de renombre, tal caso fue de Magnus Gabriel de 

la Gardie18, este aristócrata sueco fue el hombre más rico del país, obteniendo en su vida la 

cancillería de la universidad del Estado. A consecuencia de la influencia de la Gardie, el 

cartesianismo empezó a ser fuente de estudios y debates, no solamente en los Países Bajos, e 

Inglaterra y Francia, sino también en los países eslavos, sobre todo grandes aristócratas prestaban 

cierta atención y curiosidad al cartesianismo, generando un descontento en el catolicismo. 

El gran impacto generado por el cartesianismo para 1660, y posterior a ello dos décadas después, 

era evidente que toda tendencia religiosa, e inclusive la orden papal, se opusieran firmemente al 

cartesianismo. Sin embargo, no solamente la eclesiástica prohibió el cartesianismo, a tal grado de 

denominarlo: la amenaza cartesiana, que se proscribió su divulgación en universidades, y en un 

sentido más estricto aplicando la ley en juego y con altos funcionarios de por medio se llevó a la 

corte. Si bien, Luis XIV19 intervino en agosto de 1671, prohibiendo la enseñanza de la filosofía 

cartesiana en los colegios y universidades de Francia. Para 1680 se desató un conflicto científico 

y filosófico, entre los que defendía el clásico sistema, y los que apostaban por una nueva filosofía. 

Claro fue el ejemplo, de la iglesia sueca, que en cierta parte estaba financiada por la universidad 

de Uppsala, que ésta se conflictúo en las dos facultades del momento; la facultad de filosofía y la 

facultad de medicina. Si bien, en el lado de la facultad de filosofía estaba respaldado por el 

propulsor del cartesianismo en la universidad, de la Gardie. En cuanto a la facultad de medicina, 

exigían al Estado eclesiástico, y sobre todo al gobernante sueco Carlos XI, que determinara el 

aristotelismo como la filosofía primera u oficial no sólo en todo sistema educativo, sino también 

en la propia monarquía. En efecto, puede verse el descontento que se dirigía no solamente a la 

 

18 Magnus Gabriel de la Gardie. (nacido el 15 de octubre de 1622 en Reval, Estonia sueca; fallecido el 26 
de abril de 1688 en Venngarn, Suecia) fue un estadista sueco, jefe de la administración de Carlos XI entre 
1660 y 1680. Durante la juventud de Carlos XI, encabezó el Consejo de Regencia; cuando Carlos alcanzó 
la mayoría de edad (1672), fue su primer ministro. Sin embargo, la guerra con Dinamarca y Brandeburgo 
en 1675 desacreditó la política exterior de De la Gardie, y la mala condición del ejército sacó a la luz los 
desórdenes financieros. Hance, fue reemplazado como ministro. Más tarde, una investigación sobre la 
administración de la regencia condujo a que se le impusiera una multa, y murió empobrecido.  
Véase en: https://www.britannica.com/biography/Magnus-Gabriel-Greve-De-la-Gardie 
19 Luis XIV, (Saint-Germain-en-Laye, 5 de septiembre de 1638-Versalles, 1 de septiembre de 1715), 
apodado el Grande, o el Rey Sol. Fue rey de Francia desde 1643 hasta su muerte en 1715. Su reinado fue 
de 72  años y 110 días. 
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facultad de filosofía, sino al propio de la Grande, puesto que veían en él una cierta amenaza por 

ser el hombre más rico de su época ya que, al ser poderoso económicamente, podía mover sus 

influencias para seguir expandiendo el cartesianismo en toda Suecia.  

La problemática de este suceso se debe a que el cartesianismo generaba un peligro para el 

luteranismo ortodoxo, ya que en el cartesianismo la función de la duda metódica, en un sentido 

metafísico, se entendía que ponía en duda la existencia de Dios, aunque éste fuere en un contexto 

filosófico. Si bien, lo fuerte de esta discusión era que no sólo fuese introducido el cartesianismo 

en las universidades, sino que el cartesianismo llegase a las calles. Por ejemplo, los teólogos como 

Petrus van Mastricht, quien acusaba al cartesianismo por subordinar las Sagradas Escrituras. Es 

decir, que las Escrituras para los cartesianos según Mastricht, tenía que ver con la ignorancia y con 

la gente común. Ahora bien, la facultad de filosofía veía problemático que hubiese una libertad 

filosófica, porque ésta podría ser irrestricta y podría causar confusión en la sociedad. Sin embargo, 

también lo era necesaria para fomentar discusiones intelectuales pero responsables para el 

desarrollo científico. Por ejemplo, en Dinamarca, las controversias que hubo en sus universidades 

a consecuencia del cartesianismo, realmente fue precaria. Ya que en Dinamarca si permitían el 

cartesianismo como estudio y discusión intelectual. A diferencia de Suecia, que se negaba a la 

nueva enseñanza del cartesianismo, generaba discusiones con los luteranos y las universidades. 

Seguramente Suecia fue de los países en donde más tardó el cartesianismo en ser reconocido y 

sobre todo estudiado. La intervención monárquica sueca sucumbió a que la libertad de filosofar no 

fuera tolerada. No solo la filosofía ontológica, sino también la moral, la filosofía física, la filología 

y en efecto las humanidades en sí.  A pesar de las duras medidas de la monarquía, los profesores 

de medicina vieron la importancia de enseñar el cartesianismo y decidieron arriesgarse a enseñarlo, 

como lo explica Israel (2017) “ evadiendo el delicado tema del heliocentrismo y el uso de la duda 

cartesiana, los profesores de medicina hicieron hincapié en el valor científico y humanístico de los 

conceptos de Descartes para la investigación y la metodología científicas, basando sus argumentos 

en Heerboord” (p.60),  en este sentido la corte de Suecia, asimiló y optó por equilibrar las 

disyuntivas de la nueva filosofía. La corte creó bandos que estaban compuesta, por un lado, por 

funcionarios de la monarquía, de la iglesia, y la otra vertiente por los que apostaban por el cambio 

radical, los cartesianos. Esta nueva variante que acordó la corte en 1689, realmente le advirtieron 

al rey que la filosofía cartesiana, mientras siguiera enseñándose, e involucrándose y ayudando al 

progreso en las ciencias; matemáticas, y medicina sería completamente inaceptable e inadecuado 
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que no se pudiera regularizar la libertad de filosofar, porque debilitaría a la sociedad, la moral y 

sobre todo a la religión.  

En Finlandia al ver la conflictiva lucha intelectual que emergía en Suecia, optaron por 

medidas cautelosas ante los cartesianos, claro, que no lo descartaron a consecuencia de su precisa 

regulación, a consecuencia de la ola de conflictos que se veían en Suecia, los teólogos finlandeses 

sentían cierto temor a que se saliera de control, y de sus manos la enseñanza del cartesianismo, por 

lo que finalmente optaron por oponerse al cambio radical propulsado por Descartes. Como era de 

esperarse, el anti-cartesianismo para 1690, tanto en Suecia como en Finlandia, la oposición 

defendía la no enseñanza e influencia del cartesianismo en las universidades, la religión y en la 

monarquía. Si bien, una década después, en 1700, ante constantes disturbios y negaciones, el 

cartesianismo ganó su lugar y su hegemonía en el ámbito academicista e intelectual de Suecia, que 

realmente debido a este logro fue que la Universidad de Uppsala en el siglo XVIII, fue de las más 

importantes e influyentes de los países escandinavos. Es de pensar, que la propuesta filosófica de 

Descartes desató un giro radical, en los modelos educativos, en las ciencias mismas, y en la 

sociedad. Ahora bien, la aceptación del cartesianismo en Suecia realmente fomentó y floreció el 

estudio científico a mediados del siglo XVIII. Se pensaría que en primer lugar que el anti-

cartesianismo fue rechazado propiamente en Francia, antes que en otros países. Realmente, fue 

contrario ya que los países como Italia, Holanda, Suiza, se interesaban por la nueva filosofía 

cartesiana, a pesar de que la censura estaba presente, en países como Holanda, el cartesianismo 

empezó a introducirse no sólo en las academias, sino también en las tabernas, algo completamente 

diferente a los países bálticos y escandinavos que fueron los primeros que empezaron a recibir al 

cartesianismo para estudiarlo y enseñarlo, pero a su vez, fueron los primeros en que también lo 

rechazaron. Si bien, la presencia del cartesianismo ante los países de Europa occidental fue similar 

a la de los escandinavos, el recelo, y el temor de que el cartesianismo ganara un lugar ante la 

monarquía y la iglesia era de pensarse.  

Ahora bien, regresando al lugar donde Descartes vio la luz por vez primera, su natal Francia 

a consecuencia de las implicaciones de su sistema filosófico, por la lucha intelectual antes 

mencionada en los países escandinavos, a mediados del siglo XVII, a pesar de la prohibición que 

Luis XIV decretó sobre el cartesianismo, éste no anuló las publicaciones e impresiones y ventas 

de contenido cartesiano. Esta prohibición en las academias no fue el acabose del cartesianismo, al 

contrario, se dieron muchos cursos privados o clandestinos para su enseñanza, el número de 
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interesados era elevado a pesar de su prohibición. Descartes seguramente fue consciente de lo que 

su sistema filosófico podría llegar a causar, sin embargo, sus ideas no fueron en vano, ya que lo 

que buscaba era la verdad de las cosas mediadas por el uso adecuado de la razón.  

 

 

[…] Ya Descartes se defendió contra el reproche de que tan sólo pretendía fundar una nueva 

filosofía y declara que su doctrina, que descansa en principios rigurosamente racionales, 

que se apoya tan sólo en la razón, pretende los privilegios de antigüedad. Porque la razón 

es la que posee los derechos de primogenitura; es superior por la edad a toda opinión y 

prejuicio que la han oscurecido en el curso de los siglos. La filosofía de las Luces se apropia 

este lema. En todos los campos lucha contra el poder de la mera tradición y contra la 

autoridad; pero cree realizar con esto un trabajo puramente negativo y disolvente. […] La 

filosofía de las Luces no considera su misión como un acto destructivo, sino restaurador. 

Hasta en sus revoluciones más atrevidas no pretende otra cosa que restaurar; restitulio in 

integrum, por lo que la razón y la humanidad son restablecidas en sus viejos derechos. 

(Cassirer, 1993, p. 261). 

 

 

En cuanto a la eclesiástica se vio inmersa en un conflicto entre oratorianos20 y Jesuitas. 

Los jesuitas culparon a los oratorianos por poner en peligro a la iglesia y a la misma sociedad. 

Finalmente, Luis XIV intervino a través del arzobispado dictando reglas a los oratorianos, las 

cuales eran que, según Israel (2017) “la filosofía se mantuviera subordinada a la teología y la 

autoridad de la iglesia, que el libre albedrío fuera enseñado a la manera de Aristóteles y que no se 

alejaran de los “principios de física de Aristóteles comúnmente recibidos en los colegios” (p.64), 

tomando en cuenta la prohibición y enseñanza del pensamiento de Descartes, los profesores de 

filosofía tenían que enseñar siete doctrinas diferentes de metafísica contrarias al cartesianismo. Es 

evidente que los profesores que impartían filosofía tenían que afirmar al alumnado que la 

 

20 Entiéndase por oratorianos, a la Congregación de la Orden de San Felipe Neri. Es una congregación de 
sacerdotes seculares y seglares iniciada por San Felipe Neri. Fundada el 15 de julio de 1575. 
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extensión21 no es una esencia de la materia, y a consecuencia de ello, que en cada cuerpo hay una 

forma sustancial realmente diferente a la materia. Y en efecto, que el alma está presente en el 

cuerpo humano. A pesar de la prohibición del cartesianismo, para seguir con la enseñanza y 

dirigencia de la eclesiástica, tanto en Francia como parte de Europa Occidental, las autoridades 

eclesiásticas y monárquicas no eran completamente fuertes, contra la Nueva Filosofía. Esto no 

quiere decir que el cartesianismo haya ganado terreno, o que se haya formalizado la enseñanza del 

cartesianismo en los colegios y universidades. Más bien, de forma indirecta empezaba a colarse y 

escucharse por las calles de Francia, puesto que para 1680, era evidente que la monarquía y la 

Iglesia estaban padeciendo una nueva revuelta intelectual, por lo que las universidades como la 

Iglesia empezaban a tomar distancia. Por si fuera poco, los jesuitas se resistieron a este último 

cambio y por supuesto a esta nueva modificación filosófica hasta los últimos años de reinado de 

Luis XIV. Lo que Jonathan Israel, expone sobre Descartes y el advenimiento del cartesianismo es 

un paso gigante del filósofo y su sistema como propulsor revolucionario intelectual que, en efecto, 

el cartesianismo al igual que el spinozismo, compartieron no su sistema filosófico, pero si su 

noción de un cambio radical, fundamentando la importancia del hombre, las ciencias, la política y 

las artes. 

A mediados del siglo XVI y a finales del silgo XVII, las guerras dadas entre las iglesias 

conformaron el principal impulsor de los cambios educativos y en efecto, culturales en Europa 

occidental. El gran peso ideológico intelectual, tanto del cartesianismo como del spinozismo, 

hicieron que tantos los monarcas, como la iglesia se vieran en la condición de adaptarse a este 

nuevo cambio radical. Claro que, a pesar de esa adaptación buscaron la manera de introducirse 

para desestabilizar la amenaza y el recelo que sentían ante el cartesianismo y el spinozismo. El 

advenimiento del cartesianismo, puede decirse que fue el primero en su dicha de romper o fracturar 

la formalidad que la Iglesia y la Monarquía ejercían y gobernaban sin que los pueblos fuesen 

participe de ellos. Realmente, no cualquiera podía tener el acceso a la educación, y no cualquiera 

podía leer cualquier cosa, todo se basaba ante lo que la autoridad divina y del Estado imponía. Si 

bien, para inicios del periodo de la Ilustración, sucedió algo similar con Descartes y Spinoza. 

 

21 En cuanto a la Extensión, Se refiere a la res extensa de Descartes. El cual consiste que lo extenso es todo 
aquello que tiene longitud, latitud y profundidad. Lo que quiere decirnos Descartes es que la extensión 
ocupa lugar. Es decir, que los cuerpos tienen extensión, sin embargo, la extensión no es cuerpo.  
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Puesto que los intelectuales de la Ilustración sentían un gran interés por ambos filósofos, debido 

precisamente a esa ruptura que ellos iniciaron. Los intelectuales de la iniciada Ilustración vieron 

en las obras de Descartes un nuevo comienzo oportuno de focalizar la ciencia, y en efecto, a la 

misma filosofía, esto se debe a su sistema filosófico racional que era propio e independiente ante 

cualquier autoridad que por miles años se ha impuesto lo que se tiene que pensar y de lo que se 

tiene que creer. Con Descartes vieron ese atrevimiento de pensar y sobre todo de usar la razón para 

acercarse a la verdad de las cosas, y en efecto, de cuestionar las imposiciones dadas por la Iglesia 

y el Estado. 
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3.0 CAPÍTULO III: UN ACERCAMIENTO A BARUCH SPINOZA 

 

 

 

Baruch Spinoza, fue un filósofo judío, hijo de una familia portuguesa, con ascendencia española. 

Nacido en Ámsterdam, el 24 de noviembre de 1632 – La Haya, 21 de febrero de 1677. Spinoza 

fue un estudioso de la Torá. En primer lugar, se dice que Spinoza era muy pulcro en su persona, lo 

que su presencia era agradable, así como su sentido del humor, y su mediación con cautela a la 

hora de explicar algo. En palabras de Lucas (1995): “En cuanto al espíritu, lo tenía grande, era de 

un humor totalmente complaciente. Tan bien sabía sazonar la broma que los más delicados y los 

más severos hallaban en ella un particular en canto”. (p.161), independientemente de ser una 

persona muy reservada y estudiosa, su pensamiento filosófico lo llevó a huir de varias ciudades de 

las Provincias Unidas. Spinoza no estuvo fijo en un solo lugar en las Provincias Unidas, ya que 

parte de su joven vida se trasladó a diferentes ciudades: de (1661 a 1663) se mudó a Rijnsburg, 

donde redactó una de sus primeras obras: Principios de la filosofía de Descartes, y los 

pensamientos metafísicos, que salieron a la luz tres años después de su llegada a Rijnsburg. 

Vooburg (de 1663 a 1670) y la Haya (de 1670 a 1677).  

Para 1661, Spinoza abandona Ámsterdam, para darle un cambio más tranquilo a su vida, y 

así poder desarrollar completamente su sistema filosófico. En septiembre de 1661, Spinoza se 

asenta en Rijnsburg, instalado en la casa de Herman Homan, quien fue un médico-químico. Según 

Nadler, (2004): “Homan pertenecía al colegio local, y fueron probablemnte los amigos Colegiantes 

de Amsterdam los que le facilitaron a Spinoza su nueva vivienda”. (p.252), se dice que en una de 

las esquínas de la habitación de Spinoza, instaló su equipo para pulir lentes. Oficio que Spinoza 

ya traía consigo desde Amsterdam, por lo que siguió perfeccionando su labor como pulidor de 

lentes22, pero también como un gran estudioso de la óptica. El propio Spinoza trabajaba en sus 

lentes y microscopios todos los días durante varias horas. De igual manera se dice de un tratado 

sobre la óptica que Spinoza estudió por varios años, pero que aparentemente él lo quemó poco 

antes de su muerte. En el supuesto tratado óptico, según Jonathan Israel, (2017): “[…] intentó 

 

22 El pulimiento de cristales que Spinoza ejercía, no nació probablemente de necesidades pecuniarias, sino 
de intereses científicos.  
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demostrar las causas naturales del arcoíris, un fenómeno impactante por el cual los hombres se han 

sentido sobrecogidos y al que han atribuido por milenios causas sobrenaturales”. (p.311). Este gran 

entusiasmo que Spinoza tenía por la óptica, se enfocaba por la nueva ciencia mecanisista que se 

dio con Galileo Galilei. A pesar de la gran dedicación que Spinoza ejerció con sus trabajos ópticos, 

no realizó ninguna aportación ya sea en la física o matemáticas. 

 

[…] Spinoza no destacó particularmente entre sus contemporáneos por sus contribuciones 

teóricas a esa ciencia. Tenía, sin embargo, un reconocido talento para la óptica práctica, 

como también una pasión por la observación microscópica y telescópica. Con el tiempo, 

adquirió fama entre algunos notables expertos por su maestría en cristales y en la 

construcción de instrumentos ópticos. […] Tallar y pulir lentes era en tiempos de Spinoza 

una ocupación reposada, intensa, y solitaria, que demandaba disciplina y paciencia en una 

palabra, una ocupación perfectamente adaptada al temperamento de Spinoza. (Nadler, 

2004, p.254)  

 

Más allá de pulir lentes, Spinoza trabajaba con la óptica en un sentido científico. Es decir, que su 

gran interés por la óptica llevó a Spinoza a relacionarse con la nueva ciencia moderna que 

empezaba a ser tema en la Holanda del momento. Ahora bien, su trabajo como investigador óptico, 

no fue lo único, colegas de Spinoza que apoyaban su filosofía, lo recompensaban mensualmente, 

e inclusive con la renta de su hogar. En efecto, dicha labor coincidía con el filósofo pulidor de 

lentes. Sin embargo, no era la más favorable para él. Con pocos recursos económicos y sin 

propiedad alguna, Spinoza se ganaba la vida realmente haciendo lo que más le gustaba. Por 

ejemplo, es común leer, o escuchar que Spinoza solamente se ganaba la vida como pulidor de 

lentes.  

 

[…] el repudiado estaba lejos de sentirse una víctima y se ganaba la vida puliendo lentes 

para microscopios, telescopios o gafas en la soledad de su cuarto. Un gran inconveniente 

de ello era que le obligaba a inhalar el polvo de vidrio, que contribuyó a debilitar la ya 

delicada salud de sus pulmones, afectados por la tuberculosis desde los veinte años –– 

Según Johannes Colerus, quien insiste en su constitución enfermiza––. Hay testimonios 
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cualificados, como los de Christian Huygens y Gottfried Leibniz, que hablan de su maestría 

y de su reputación en el oficio, con la ventaja añadida de que éste se le permitía desarrollar 

su pasión por observar la naturaleza en diferentes escalas, lo que tal vez tenga que ver con 

la noción central en su física de la composición de los cuerpos en niveles sucesivos. No 

son menos dignas de atención la autonomía personal que este trabajo le permitía, la paciente 

habilidad requerida y su carácter aplicado, a medio camino entre lo manual y lo intelectual, 

pero siempre cerca de la ciencia. (Espinoza, 2014, p.25) 

 

A de concebirse a Spinoza como un filósofo que, en efecto, vivió solo desde muy temprana  edad. 

 Sin embargo, nunca estuvo sólo y tampoco se sintió solo. Al contrario de lo que suele leerse o 

escucharse, Spinoza en plena soledad, odiado por su comunidad judía, excomulgado por su propia 

religión, Spinoza desarrolló un método filosófico para liberar al hombre de las pasiones que lo 

esclavizan. 

En octubre de 1671, en la ciudad de Francfort, se encontraba un filósofo y matemático. 

Conocido como Leibniz23. El cual inició su correspondencia con Spinoza. Parte de esa 

Correspondencia con Leibniz, trataron temas políticos, filosóficos, y matemáticos. Se cree que 

cuando Spinoza terminó su Tratado Teológico Político, en una correspondencia con Leibniz le 

notifica la conclusión de su obra, al igual que le ofrecía una copia si él gustaba. Ante esto, se llega 

a suponer que la comunidad judía daba por hecho que la obra que había sido publicada 

anónimamente habría sido de Spinoza. Ahora bien, un tema completamente difícil para la 

comunidad judía y posteriormente para el cristianismo, y las monarquías, para otros que estaba de 

acuerdo en seguir con la revolución radical, fue la noción de superstición, Spinoza ya la 

consideraba dentro de su tratado científico, puesto que quería demostrar que los arcoíris son dados 

 

23 Gottofried Wilhelm Leibniz nació en Leipzig el I de julio de 1649. Su padre, Fredrich Leibniz, jurista y 
profesor de filosofía moral en la Universidad de Leipzig, falleció cuando Leibniz sólo tenía seis años. […] 
Su padre le legó algo muy importante: su biblioteca privada, donde el joven Leibniz aprendió latín y griego 
con sus propios medios, y a los doce años había leído a Platón, a Aristóteles y a los escolásticos. A 
continuación se interesó por los autores modernos, tanto reformistas como católicos, siempre como 
autodidacta. En esta época compuso poesías en latín, afición que practicó durante toda su vida. Presumía 
de ser capaz de recitar la Eneida entera de memoria.  
Parte de esta biografía puede verse en: Gottofried Wilhelm, L. (2014). “Discursos de metafísica” (Estudio 
introductorio). J, Echeverría. Ed. Gredos.  
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por la propia naturaleza, y no como se concebía, como algo sobrenatural. Es evidente que Spinoza, 

no sólo incitó al cambio en el libre pensamiento, y en la filosofía. Sino también en la ciencia.  

Una vez Spinoza asentado en Rijnsburg, se rumoraba con la llegada del gran ateista 

situación que desencadenó relatos y chismes de mal gusto en contra de Spinoza. Si bien, a Spinoza 

no era asunto que le afectara en absoluto. En la Ilustración radical, Jonathan Israel comenta que 

Spinoza al llegar a Rijnsburg, tuvo un encuentro con Henry Oldenburg24, el cual éste a pesar de su 

extensa correspondencia con Spinoza, Oldenburg no fue capaz de percibir los fundamentos del 

sistema filosófico de Spinoza. Sin embargo, Oldenburg comprendió que Spinoza de cierta manera, 

había invalidado el sistema filosófico que había propuesto Descartes, esto se refiere a las dos 

sustancias, redefinido la relación de extensión y pensamiento. 

Puede decirse que a partir de 1660, Spinoza había llevado a cabo una revolución con su 

filosofía. Jonathan Israel lo ha explicado, y también en este apartado se ha comentado el desarrollo 

de su sistema filosófico, eficaz y maduro.  

 

[…] Los indicios de que la odisea filosófica de Spinoza, incluyendo su rebelión intelectual 

en contra de la religión revelada, no comenzó en 1656 sino bastante tiempo antes, 

indudablemnte tiene importantes implicaciones para nuestro  entendimiento de los orígenes 

históricos del pensamiento de la Alta Ilustración. En primer lugar, la evidencia indica que 

la expulsión de Spinoza de la sinagoga poco o nada tuvo que ver con un cambio en sus 

ideas como tales, por lo tanto ésta sólo fue causada por la herejía teológica en un sentido 

externo y superficial. Esto también significa que la rebelión filosófica de Spinoza no pudo 

haberse inspirado, como repetidas veces se sostuvo en años recientes, ni en el otro judío 

 

24 Henry Oldenburg (ca. 1620-1677) nació en la ciudad alemana de Bremen, donde se doctoró en teología 
con la tesis: De ministerio ecclesiastico et magistratu politico (1639).  
[…] en Rijnsburg habíamos conversado sobre Dios, la extensión y el pensamiento infinito, sobre la 
diferencia y acuerdo de estos atributos, sobre la naturaleza de la unión del alma humana con el cuerpo, y, 
en fin, sobre los principios de la filosofía de Descartes y de Bacon. […] ante todo no se resista a instruirme 
sobre estos dos temas: primero, en qué pone usted la verdadera diferencia entre la extensión y el 
pensamiento; segundo, qué defectos observa usted en la filosofía de Descartes y de Bacon y de qué manera 
piensa poder eliminarlos y sustituirlos por algo más sólido.  
Parte de este fragmento se puede ver en la Correspondencia, de Spinoza. Carta I. a Henry Oldenburg. 
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hereje más importante de Ámsterdam de finales de la década de 1650, Juan de Prado. 

(Israel, 2017, p.200) 

 

La prueba más evidente de ello, puede verse claramente en que Spinoza abordaba la 

filosofía como algo distinto de las cuestiones teológicas. Es decir, que antes de su ruptura con la 

comunidad judía, incluyendo su expulsión de la sinagoga a la edad de veintitres años, Spinoza dio 

un cambio bastante amplio en la rama filosófica. El sistema filosófico de Spinoza, no sólo fue un 

atrevimento a contra corriente ante el juidaísmo y el cristianismo. A pesar de que Descartes fue el 

primero en poner al hombre en el núcleo filosófico y de formalizar la filosofía con un orden 

matemático racional y dar inicio a la nueva filosofía. Spinoza no siguió ese hilo que Descartes 

inició, indudablemente Spinoza estudió las obras de Descartes y sacó sus propias conclusiones, no 

fue suficiente para el holandés seguir la vertiente cartesiana.  

Como anteriormente se mencionó, Spinoza siempre se valió por sí mismo en sus 

reflexiones, no negando la educación que recibió por parte de Van den Enden, y los clásicos que 

poseía en su biblioteca. El spinozismo por lo que la Alta Ilustración optó por nombrarlo de ese 

modo, ha sido para grandes intelectuales incentivar el spinozismo como la mera libertad del 

hombre tanto en lo social como en lo filosófico, y en lo político.  

Spinoza también empezó a trabajar en su Tratado de la reforma del Entendimiento, y en su 

 obra maestra la Ética. Finalizada en 1675, y publicada el mismo año de su muerte, en 1677. Por 

último, su Tratado teológico político en 1677. Finalmente, Spinoza fallece a los cuarenta y cuatros 

años, a consecuencia de su tuberculosis. Se cree que fue derivado a la finura de los vidrios que 

solía pulir, vocación que le dedicó en un sentido cientificista, y que potenció sus problemas 

respiratorios y de cierta manera aceleró su joven muerte el 21 de febrero de 1677.  

Como es sabido, la comunidad judía ha sufrido de persecución, por muchos siglos antes  

de la llegada de Spinoza. La familia de Spinoza se dedicó al comercio de la época, creada por su 

padre Miguel de d’Espinoza. Baruch, por varios años trabajó en el comercio familiar. En relación 

con su padre, Don Miguel de d’Espinoza, contrajo matrimonio con su segunda esposa llamada 

Hannah Deborah, de cuya unión dieron vida a Miriam en 1629, Isaac en 1631 y el propio Baruch 

en 1632. Mismo año en el que nació el filósofo inglés John Locke. Baruch tuvo una infancia difícil 

y dura, sobre todo por la pérdida de sus familiares a muy temprana edad. Después de la muerte de 
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Hannah Deborah, don Miguel d’Espinoza contrajo por tercera vez matrimonio con Esther. Esta 

última crio a Baruch cuando tenía seis años, puesto que Deborah su madre había muerto en 1638. 

Finalmente, sus hermanos Isaac y Miriam fallecieron en 1649 y en 1651. A pesar de este duro 

golpe que vivió Spinoza de joven, lo llevo a forjar un carácter seguro y a valerse por sí mismo, 

sobre todo cuando fue excomulgado de la Sinagoga, y de la comunidad judía en su totalidad. Aquí 

en palabras de Lucas (1995): “Lo cierto es que antes de cumplir veintiséis años asumió esta ruptura 

pública, con las consecuencias prácticas del aislamiento y el vituperio, lo que supuso dejar casa, 

familia y trabajo” (p.169). Spinoza vivió solo e interínenle el resto de su vida, lo que acaso le 

impulsó a buscar en la razón el único deseo de saber, que no se sació con lo que aprendió en la 

Sinagoga, puesto que él necesitaba encontrar la verdad, (acción que lo mantenía encerrado en casa 

por semanas), y en efecto, plasmar sus ideas, pensamientos y conceptos al mundo.  

 

Spinoza maduró sus decisiones vitales con mayor dificultad aún de la que cabe suponer en 

todo camino hacia la independencia, lo que incluía presiones de los más cercanos en una 

comunidad tan cerrada, pero también otras influencias y contactos plurales como los que 

cabe atribuir a su trabajo. El caso es que, una vez tomadas sus decisiones fue radical y 

consecuente hasta el fin. (Espinoza, 2014, p.29) 

 

Se sabe que Spinoza cursó los estudios propios de la tradición judía, lo que viene siendo el Torá y 

el Talmud, hasta los catorce años o quince años. Probablemente, uno de los primeros profesores de 

Spinoza fue Saúl Levi Morteira25. Sin embargo, Spinoza no solamente se dedicó al estudio de la 

tradición judía, parte de su educación estuvo sujeta a los textos medievales, tales como: 

Maimónides, Abraham ben Meir ibn Ezra, y Gersónides, dentro de un aprendizaje ortodoxo. A 

pesar de su estricta educación de Spinoza perteneciendo a la comunidad judía, también por su 

 

25 Saúl Levi Morteira fue un rabino holandés de ascendencia portuguesa; nacido alrededor de 1596 en 
Venecia; murió en Ámsterda el 10 de febrero de 1660. Morteira fue el fundador de la escuelacongregacional 
Keter Torah, en la clase más alta que enseó Talmud y filosofía judía. También tenía que predicar tres veces 
al mes, y recibía una renumeración anual de 600 fundares y 100 canastas de césped. Morteira e Isaac Aboab 
(Manasseh ben Israel estaba en ese momento en Inglaterra) fueron los miembros de la apuesta que 
pronunció el decreto de excomunión (“herem”) contra Spinoza el (27 de julio de 1656). Parte de esta 
biografía puede verse en: https://www.jewishencyclopedia.com/articles/11031-morteira-mortera-saul-levi 
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cuenta Spinoza se educó de manera más libre. Es decir, que Spinoza estudió a los clásicos, de la 

literatura clásica, y la literatura española de la época26. Como parte de su educación Spinoza 

aprendió español debido al interés que tenía por leer literatura española. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

26  Se dice que la biblioteca personal de Spinoza contaba con 159 obras. Algunas de las obras encontradas 
en su biblioteca fueron: Euclides, Kepler, Maimónides, San Agustín, Petrarca, Miguel de Cervantes, 
Gógora, Quevedo, Nicolás Maquiavelo, entre otros.  
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3.1 LAS INFLUENCIAS INTELECTUALES DE SPINOZA 

 

 

Si bien es necesario mencionar a uno de los educadores en la formación de Spinoza, ya que fue el 

que incitó a Spinoza a desarrollar su propio pensamiento. Más allá de aprender filosofía, Spinoza 

desarrolló un pensamiento libre e independiente, su profesor que realmente le pulió los ojos a 

Spinoza enseñándole el método cartesiano fue Franciscus van den Enden27, prestigioso y erudito 

profesor de origen francés. Van den Enden, no sólo enseñó a Spinoza la lengua latina, o el 

pensamiento antiguo, o los avances de la nueva ciencia, sino que también pudo reforzar en él una 

posición política: o sea, democrática próxima al moderno estado de derecho, tal como la presentaba 

en su obra Proposiciones políticas libres (1648).   

 

Una hipótesis aún más tentadora sería que, además de la familiaridad con la lengua y la 

literatura latinas y con la filosofía y la ciencia modernas, Spinoza obtuviera en la casa de 

Van den Enden una educación política, no solo en el sentido de que éste le diera a leer las 

obras clásicas del pensamiento político (incluyendo La política, de Aristóteles, El príncipe 

y los Discursos, de Maquiavelo, el De Cive, de Hobbes y los escritos republicanos de De 

Grotius) (Nadler, 2004, p.164) 

 

 

27 Franciscus Van den Enden, nació en Amberes en 1602. Estudió filosofía y filología clásica y ejerció la 
docencia en establecimientos educativos de Bélgica. En 1629 se acerca a la teología en el Theologicum 
Jesuita de Lovaina, hasta que en 1633 es expulsado por motivos confusos. A partir de 1652 se dedica a la 
enseñanza del latín, y durante este periodo formará bajo su tutela a Benedictus de Spinoza, quien se confiesa 
un claro deudor del pensamiento de Van den Enden, sobre todo en lo relativo a lo político y a sus 
consideraciones panteistas. En 1665 se abre un periodo signado por la turbulencia. Además de dar a conocer 
las Proposiciones, escribe la célebre epístola a Joahn De Witt, proponiendo la venta de un arma naval para 
uso del ejercito holandés en la guerra contra Inglaterra. Su ingreso en el terreno de las disputas 
internacionales estaba decidido. El tono ateo de sus propuestas y las sospechas de sedición ayudarán a que 
sea catalogado como influencia perniciosa para Amsterdam y parte rumbo a París en 1671. Finalmente será 
apresado por las autoridades bajo el cargo de conspiración contra Luis XIV, y ahorcado frente a la Bastilla 
el 27 de noviembre del mismo año. Veáse en: https://www.akal.com/autor/franciscus-van-den-enden/ 
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En este caso, puede decirse que el perfil filosófico de van den Enden es político y parte de ese 

perfil, fue la herencia que Spinoza obtuvo de él. A pesar de ello, el propio Spinoza nunca mencionó 

en sus trabajos, o correspondencia al propio den Enden.  

 

[…] podríamos inferir que Spinoza quedó atrapado en la turbulencia intelectual general de 

Holanda que precipitó el cartesianismo, y fue específicamente Van den Enden el primero 

en encaminarlo en una dirección radical. […] ¿Van den Enden meramente estimuló al joven 

en la dirección rebelde e impía, mientras le enseñaba latín y los rudimentos del 

cartesianismo, o fue el propio Van den Enden un persuasivo e innovador pensador que 

precedió a Spinoza en la definición de los rudimentos de lo que sería la columna vertebral 

de la tradición radical europea? (Israel, 2017, pp.201-203). 

 

En efecto, Jonathan Israel dice que, a partir de 1660, hay un sinfín entre las ideas tanto de Van den 

Enden, como las del propio Spinoza. A consecuencia de ello, se creó el círculo spinozista o 

movimiento spinozista. Por lo tanto, puede argumentarse que Van den Enden fue la mente iniciada 

de Spinoza. Y del movimiento que posteriormente se dio en la Alta Ilustración: el spinozismo.  

Si bien, es importante señalar la presencia que tuvo Van den Enden en la vida de Spinoza 

porque hay certeza que su gran aprendizaje del judío se debió a este intelectual. Sin embargo, Van 

den Enden fue el único intelectual que el propio Spinoza pudo conocer en vida y pudo recibir una 

educación presencial. La otra parte educativa de Spinoza se dio en la sinagoga, pero también en 

los libros que despertaban el asombro del aquel joven judío. Van de Enden, indiscutiblemente 

seguía el cartesianismo que se había colado en todas partes de Europa occidental e incluyendo 

suburbios, que al parecer fluía por esos mismos suburbios toda clase de textos que prohibía la 

eclesiástica y los Estados. En los suburbios de los países de Europa occidental empezó a moverse 

el intelectualismo clandestino. Tantos textos cartesianos, spinozista y uno de los textos que también 

circuló de manera anónima fue el Tratado de los Tres Impostores28. Ya que llegaban de manera 

 

28 El llamado Tratado de los tres impostores o Tribus impostoribus fue un escrito que circuló de forma 
anónima y clandestina en los siglos XVII y XVIII en Francia y en diversos lugares de Europa. […] Se 
podría decir que el Tratado es una síntesis de argumentos que abren la puerta para pensar una nueva forma 
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clandestina a estos lugares, para después llegar al centro de las ciudades y ser redistribuido a los 

intelectuales que lo solicitaban. A pesar de la influencia cartesiana que tenía van den Enden, a este 

se le consideró al igual que Spinoza como un ateísta. Jonathan Israel (2017): “[…] negó los 

misterios de sagrados y cuya religión, de hecho, no es otra cosa que la sonada razón, tampoco cree 

que Cristo sea Dios; y agrega que el gobierno de la ciudad le había prohibido a Van den Enden 

seguir discutiendo en público en Ámsterdam, puesto que su discurso sonaba a ateísmo. (p.226). 

Una de las obras más importantes de Van den Enden, titulada Instituciones políticas libres escrita 

en 1662 y publicada en 1665, la cual llamó mucha atención, sobre todo las autoridades religiosas 

como el judaísmo. Sin embargo, dicha publicación también fue objeto de interés para los 

intelectuales de Ámsterdam y Francia, de manera difusiva pero clandestina la obra de Van den 

Enden empezaba a dar de que pensar y hablar. En cuanto a su contenido, se focalizaba más en una 

vertiente política que ontológica, su noción política era enfáticamente democrática cuya obra 

alberga a diferentes filósofos, e historiadores y políticos, dadas las influencias del propio Van den 

Enden. Por ejemplo, Jonathan Israel expone que las influencias de Van den Enden fueron los 

siguientes: Maquiavelo, Johan y Pieter de la Court, Aitzema, Pieter Cornelisz, Plockhy,29 y en 

efecto, el propio Spinoza, cuya obra del Tratado breve, conocía y utilizó. Por si fuera poco, Van 

den Enden a pesar de que su enfoque fue político, este no utilizó los fundamentos propuestos por 

Thomas Hobbes. Cabe resaltar que su fundamento político de Van den Enden fue un 

republicanismo democrático. Es decir, que asentó a la búsqueda de una república verdadera y justa, 

basada en la igualdad. Para esto, una de las influencias de Van den Enden, fue Johan de la Court30. 

Si bien, los enfoques políticos de los hermanos de la Court, se basaba en una anti-monarquía. La 

base central de esta antimonarquía insistía en la inferioridad y el desapruebo absoluto de las clases 

 

de racionalidad, la racionalidad moderna. Véase en: Entre la razón y la libertad. El “Tratado de los tres 
impostores”, Spinoza en la clandestinidad. Rebelión Positiva ¿para qué sirve?. De Tame Domínguez, C. pp. 
61-66 
29 Los autores mencionados en esta parte, puede verse directamente en la “Ilustración radical” de Jonathan 
Israel, p. 226. 
30 Johan de la Court (1622-1660), hermano del más famoso Pieter de la Court (1618-1685), empresario 
activo en el surtido de materiales para la industria del vestido en Leiden, fue una fuente importante en el 
surgimiento de la tradición radical holandesa, pues desarrolló una sólida teoría republicana (muy influida 
por Maquiavelo) en la década de 1650 y fue el primer escritor holandés en defender una república popular 
o democrática como la mejor forma del Estado. Parte de esta biografía puede verse completa en la 
Ilustración radical de Jonathan Israel, (segunda parte), p. 236-237.  
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jerárquicas implementadas por el Estado, insinuando a la adulación y la opresión. En cuanto a Van 

de Enden, su gran insistencia fue algo similar a los hermanos de la Court, sin embargo, el enfoque 

versaba sobre un verdadero republicanismo. Que, en efecto este sólo puede concebirse y 

defenderse como parte de una serie más amplia de principios relacionados con la religión, la 

filosofía, la educación y el gobierno.  

 

[…] Van den Enden toma la perversión y la arbitrariedad de los reyes y las princesas por 

un hecho dado y se concentra más bien en desarrollar sus ideas de reforma educativa, 

avance de la igualdad e ilustración del pueblo. Pues sólo por este camino, advierte, puede 

atacarse y superarse la superstición, la codicia y el servilismo, que son las precondiciones 

de la monarquía. […] al igual que los hermanos de la Court y Spinoza, Van den Enden 

también se apoya en Maquiavelo, cuyos Discurso lo influyeron profundamente. (Israel, 

2017, pp. 209-210)  

 

Ahora bien, Jonathan Israel expone ante este fundamento de Van de Enden, que si la igualdad, en 

un sentido de un entendimiento de la verdad de las cosas, son requisito para que pueda llegar a 

formalizarse una verdadera república duradera, y en efecto, bien administrada. Esta no podría darse 

sin la injerencia de las religiones organizadas. Esta injerencia religiosa es la que hace coincidir a 

Van den Enden, Spinoza y Maquiavelo en que las religiones no es otra cosa que un asunto político 

completamente ideado para disciplinar y controlar a los pueblos, aprovechándose de las 

supersticiones y de la ignorancia de los pueblos. 

El pensamiento de Van den Enden, es sin lugar a duda revolucionario, ¿por qué podría 

ser una filosofía revolucionaria en pleno crecimiento del periodo moderno?, Bien. 

Indiscutiblemente, Van de Enden, incentivó a transformar el Estado, y no solamente el Estado, sino 

también la educación, y sobre todo a tratar con mucha cautela a las religiones, con el fin de que 

éstas no perturbaran más a la sociedad. Una de las ideas a considerar, de Van den Enden es referente 

a la educación, puesto que él insistía en quitar jerarquías elitistas que se apropiaban de la 

educación, tales áreas como: filosofía, medicina y teología. Con la injerencia de las escolásticas 

era completamente difícil derrocar ese muro defendido por autoridades elitistas que eran 
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impenetrables. Esta idea, por supuesto que Spinoza logró reflexionarla y considerarla para un 

futuro no tan lejano también retomada por la Alta Ilustración. 

Cabe mencionar que entre los que conocían el trabajo óptico de Spinoza, no sólo fue Lei 

bniz en las correspondencias, sino también lo fue uno de los preeminentes científicos de la época 

de oro holandesa, Christian Huygens31. En 1660 Huygens fue a conocer personalmente a Spinoza, 

en donde ambos hablaron sobre cuestiones científicas. En dichas conversaciones, tanto Huygens 

como Spinoza ambos no estaban de acuerdo referente a la curvatura y al tamaño de los lentes de 

microscopios.  

 

[…] En una ocasión, en abril de 1668, aseguró que la “experiencia confirma lo que dice 

Spinoza: que en el microscopio los objetivos más pequeños representan los objetos con 

mayor resolución que los grandes, con las amplitudes proporcionales a su tamaño” y agrega 

que “la razón de esto sería descubierta”. En otro tema de investigación óptica, en donde 

Huygens creía que había encontrado algo nuevo, le sugiere a su hermano que no le diga 

nada de esto a “I’ Israélite”, con quien él evidentemente permanecía en contacto desde 

París. (Israel, 2017, p.288). 

 

Si bien, a pesar de la relación intelectual de Huygens con Spinoza. Empezó a darse una rivalidad 

intelectual entre ambos. Con su indiscutible educación, Spinoza respetaba a Huygens por sus 

logros científicos. Sin embargo, Spinoza se fue volviendo cada vez más crítico de él. En cuento a 

Huygens, se mostraba ante Spinoza como vanidoso y autoritario, sediente de ambiciones gloriosas, 

 

31 Christian Huygens, (La Haya, 1629 – id., 1695) fue un matemático y físico holandés. Hijo del poeta 
renacentista Constantin Huygens. […] Huygens adquirió una pronta reputación en círculos europeos por 
sus publicacione de matemáticas y por sus oberservaciones astronómicas, que pudo realizar gracias a los 
adelantos que introdujo en la construcción de telescopios. […] El mayor logro de Huygens fu el desarrollo 
de la teoría ondulatoria de la luz, descrita ampliamente en el Traité de la lumière (1690), y que permitía 
explicar los fenómenos de la reflexión y refracción de la luz mejor que la teoría corpuscular de Newton.  
Parte de esta biografía puede verse en: Fernández, Tomás y Tamaro, Elena. “Biografía de Christian 
Huygens”. En Biografías y vidas. La enciclopedía biográfica en línea [internet]. Barcelona, España, 2004.  
Disponible en: https://www.biografiasyvidas.com/biografia/h/huygens.htm  
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y por supuesto, de reconocimiento internacional. Por lo que Huygens quería ser el más grande 

científico de su época. 

Por otro lado, un rebelde excomulgado de la comunidad judía, este sin ser profesor de Spi 

-noza, pero si una de las influencias que el pulidor de lentes le dedicó su tiempo. El caso de Uriel 

da Costa32 fue de mucho que hablar. Antes de la llegada al mundo de Spinoza, da Costa había 

escandalizado no solamente a la Ámsterdam de la época, sino a la comunidad judía de la que él 

pertenecía. Da Costa fue catalogado como hereje, y debido a eso, fue excomulgado de la 

comunidad judía. Parte de su excomunión, da Costa recibió castigos religiosos y por supuesto, 

también castigos legales. A consecuencia de su excomunión, de su persecución y sus castigos, da 

Costa se retractó, y pactó una reconciliación, dando marcha atrás a sus reflexiones sobre la 

comunidad judía, da Costa terminó con su vida en 1640. El pensamiento de da Costa fue rebelde 

para la época en la que se encontraba. Los judíos que radicaban en la Holanda donde pudieron 

establecerse sin ninguna presión por parte de Estado, vieron como una amenaza a da Costa, pues 

los judíos temían que fuesen expulsados de las Provincias Unidas por alterar su ideología religiosa. 

La personalidad de da Costa, marcó todo un hito, puesto que quiso romper con los dogmas por 

medio de un racionalismo crítico que lamentablemente pagó muy caro.  

Otro personaje relevante, este a su vez amigo de Spinoza, fue el médico Juan de Prado 
33. Al igual que el pulidor de lentes y su familia de Prado huyó de la inquisición que se daba siendo 

joven. Sin embargo, parece ser lógico que tanto de Prado y Spinoza quienes van en contra de las 

 

32 Uriel da Costa nació alrededor de 1590 en el seno de una rica y distinguida familia en Oporto (la ciudad 
que da nombre a Portugal). Con el nombre de Gabriel de su padre católico y su madre judía, no sabía nada 
de su ascendencia judía hasta la edad adulta, y vivió la vida típica de los jóvenes católicos nobles en Oporto. 
[…] a la edad de 22 años, da Costa huyó de Portugal a Ámsterdam, la ciudad más tolerante y libre de la 
época. […] Lamentablemente, el joven intelectual descubrió que el judaísmo que había estudiado en Oporto 
no se parecía en nada al judaísmo que encontró en Ámsterdam, la comunidad judía más grande del mundo 
en ese momento.  […] Enojado y amargado, se sentó para escribir una dura acusación contra el 
establecimiento rabínico, titulada “Objeciones contra la Tradición”. Cuando se le pidió que denunciara 
este documento, se negó. En respuesta, la comunidad judía lo excomulgo y quemó el texto. No había nada 
que un judío excomulgado hiciera en esos días, excepto esperar la muerte por inanición. […] da Costa, 
vivió en soledad y miseria durante muchos años. […] Nunca se recuperó de esa humillante ceremonia, 
agarró una pistola unos meses más tarde y se pegó un tiro en la cabeza en medio de la calle. Véase parte de 
esta biografía en: https://www.anumuseum.org.il/blog/uriel-da-costa-the-story-of-a-nonbeliever/ 
33 Juan (Daniel) de Prado. (1612 – 1663) fue un médico judeoconverso, nacido seguramente en Lopera 
(Jaén), y formado en Alcalá de Henares. Escapando de la Inquisición, se dirige primero a Roma y 
Hamburgo, donde se hace públicamente judío tomando el nombre Daniel. En 1655 llega a Ámsterdam, es 
admitido en la comunidad Talmud Torah y practica la medicina. En torno a él se juntan varios intelectuales 
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manecillas del reloj, y unidos en el escepticismo frente a la religión, ambos fueron excomulgados 

casi a la vez. En el caso de Prado, éste se retractó y emigró a Amberes en 1660. En cuanto a 

Spinoza, se ha tubo a las fuertes consecuencias y peligros que lidió hasta en los últimos días de su 

vida.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

que tienen en común su actitud crítica, disidente, ante los principios de la fe judía. Entre ellos está Spinoza. 
A partir de 1656, Juan de Prado será excomulgado hasta tres veces por la comunidad a causa de sus ideas, 
calificadas de deístas, materialistas y racionalistas.  (Albiac, 1987). 
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3.2 LA INFLUENCIA DEL SPINOZISMO EN LA ILUSTRACIÓN 

 

 

¿Qué hubiera sido de la ilustración sin los aportes filosóficos del propio Spinoza? Es una pregunta 

bastante obvia. El rol del spinozismo en el periodo de la ilustración marcó un hito importante 

dentro del desarrollo intelectual para los intelectuales de la iniciada y mediada ilustración. A pesar 

de que se dice que Spinoza fue poco comprendido y que tuvo poca influencia, puede descartarse 

tal decir. En efecto, Spinoza desde inicios del siglo XIX, ha ejercido una atracción por todo tipo 

académicos. De hecho, Jonathan Israel expone que, en la Gran Bretaña varios escritores resaltan 

con mayor importancia el papel filosófico de Tomás Hobbes, que el del propio Spinoza, como 

emancipador del libre pensamiento. Esta idea sobre Hobbes, y referente a su postulado sobre 

filosofía política, de cierto modo, Hobbes no pudo haber sido el parteaguas o fuente de inspiración 

para hacer una redefinición sistemática del hombre, la política, y de la propia filosofía como lo 

hizo Spinoza en su época y en el periodo de la ilustración.  

 

[…] Podría objetarse si es probable o incluso concebible que un solo autor del siglo XVII, 

menos aún un personaje solitario y apartado proveniente de una minoría religiosa 

menospreciada y carente de formación académica formal y estatus, haya podido de manera 

tan fundamental y decisiva dar forma a una tradición de pensamiento radical; una corriente 

que con el tiempo recorrió todo el continente y llegó a ejercer una enorme influencia sobre 

sus generaciones, sacudiendo a la civilización occidental en sus mismas bases. (Israel, 

2017, p.198) 

 

Lo que Jonathan Israel dice es que, en efecto, Spinoza creó toda una línea de pensamiento que a 

su vez proporcionó la matriz filosófica en la ilustración. Si bien, Spinoza hizo acto de presencia 

justo cuando se manifestaba la nueva filosofía y la cosmovisión mecanicista del mundo se ponía 

en manifiesto contra la tradición monárquica y eclesiástica. Como anteriormente se mencionó, es 

importante tener en cuenta estás décadas: de 1650 y 1660, porque es ahí cuando surgió este 
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replanteamiento que anteriormente los antiguos filósofos griegos y romanos materialistas y 

naturalistas habían apostado en su momento de una manera más reprimida. Cuando se dio la 

oportunidad de reformular dicho replanteamiento, se dio la oportunidad de revivir y reformular las 

mencionadas nociones, pero con la nueva tendencia filosófica expuesta por Descartes, o sea, el 

razonamiento.  

Por si fuera poco, el papel de Spinoza en su época y posteriormente al periodo de la ilustra 

ción, generó un tipo de orden filosófico. Es decir, que Spinoza puso en su sistema cohesión y orden 

lógico formal de la nueva cosmovisión de Dios, el universo y por supuesto, del hombre. Este orden 

filosófico que se menciona fue participe de una ideología llamada spinozismo. Generando una 

revolución en la sociedad ilustrada de la Holanda, Alemania, Francia e Italia. E inclusive, los 

pensadores de la ilustración de los países que anteriormente se mencionaron, para 1750 habían 

denunciado indignadamente el sistema filosófico de Spinoza. No era novedad tal acusación sobre 

Spinoza, debido que anteriormente de la ilustración, ya había sido desprestigiado universalmente 

por su comunidad judía y por los escritores de su época, considerándolo como el enemigo principal 

del cristianismo y del judaísmo al sentir cierta amenaza por su nuevo modelo filosófico. No 

obstante, estos incidentes en que a Spinoza se le denunció y acosó tanto en su época como en la 

ilustración, no fueron impedimento para que su filosofía no saliera a relucirse. Por ejemplo, en 

Alemania ya era sonado el apellido de Spinoza, debido a su publicación del Tratado en 1670. por 

lo que ya sabían quién era Spinoza. En palabras de Jonathan Israel (2017) “Al igual que 

Maquiavelo y Hobbes, pero a diferencia de casi todos los demás escritores, los cientos de autores 

de la Alta Ilustración que citaban a Spinoza usualmente se referían a él solo por su apellido”. 

(pp.20-208). 

Si bien, la notoriedad de Spinoza no sólo fue debido a su excomunión de la comunidad 

judía. Spinoza, al ser condenado y excomulgado empezó un arduo trabajo que dedicó plenamente 

a la filosofía. Por ejemplo, en la Ilustración radical de Jonathan Israel dice que: Spinoza ya estaba 

en bocas de muchas personas, incluso antes de que su primer libro se publicara. El pensamiento 

maduro de Spinoza en el que ya había propuesto sus ideas principales y en el que puede verse en 

el Tratado breve (1660-(1661), Spinoza expone que cada sustancia debe ser infinita. Es decir, que 

una sustancia no puede producir otra, y que por lo tanto sólo existe una sustancia. De esta manera 

lo dice Spinoza (2022): “Por substancia entiendo aquello que es en sí y se concibe por sí, esto es, 

aquello cuyo concepto, para formarse, no precisa del concepto de otra cosa” (p.56).  En efecto, 
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todo lo que existe pertenece a esa sustancia única que es Dios34. Por ende, la naturaleza tanto de la 

Extensión35 y el Pensamiento36, son dos atributos37, de la misma cosa. Para Spinoza, Dios es la 

totalidad de todo. Es decir, que es causa inmanente38. En la geometría de las pasiones en Spinoza, 

ha de verse que Spinoza expone su teoría práctica. Es decir, que para Spinoza el conocimiento se 

basa en las sensaciones. En efecto, éstas se construyen a partir de las percepciones, es decir, de lo 

que es verdadero y lo que es falso.  

 

[…] la contribución de Spinoza y del Tratado a la llamada por Israel Ilustración radical, 

es decisiva, no sólo porque contribuye a una forma de pensar en que la razón es inmanente 

al ser humano, sino por que concibe a la filosofía como una forma de control político no es 

una invitación a su supresión, sino a entender la relación entre lo divino y lo humano como 

poder de actuar y no de padecer. Así en ambos casos nos encontramos ante la fuerza de la 

filosofía como cimiento de la libertad de los individuos y de las sociedades. (Tame, 2022, 

p. 73) 

 

Puede decirse que Spinoza, en 1660 no sólo había perfeccionado los componentes de su  

sistema filosófico, sino que también Spinoza fue consciente de las implicaciones radicales de sus 

ideas, y en efecto, también de las reacciones que podía provocar. Evidentemente, a pesar de que 

Spinoza sabía las consecuencias que generaba su sistema filosófico, debido a que se contradice 

con los principios del judaísmo y, no solamente con el judaísmo sino también con el cristianismo 

y las monarquías. En cuestión filosófica también se contradice con el cartesianismo y en efecto, 

con la tradición filosófica occidental. Era evidente que la filosofía de Spinoza sólo podía difundirse 

de manera clandestina.  

 

34 Para Spinoza, Dios es un ser que es absolutamente infinito. Es decir, que es una substancia que consta de 
infinitos atributos. Que, en efecto cada uno de esos atributos expresa una esencia que es eterna e infinita.  
35 En la segunda parte de la Ética, y en la proposición II. Spinoza dice que la extensión es un atributo de 
Dios. Por lo que Dios es una cosa extensa. 
36 Sucesivamente. En la proposición I, de la segunda parte de la Ética. Spinoza dice que el pensamiento es 
un atributo de Dios, por lo tanto Dios es una cosa pensante.  
37 Por atributo debe de entenderse a lo que el entendimiento percibe de la única e infinita substancia. 
38 En la parte primera de la Ética, y en la proposición XVIII. Spinoza define que Dios es causa inmanente 
pero no transitiva, de todas las cosas. Lo que Spinoza quiere decir con esto es que, Dios lo es en todo en él 
mismo.  
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[…] La circulación clandestina del Tratado fue algo necesario en una época en la que la 

vigilancia de las autoridades religiosas limitaba o impedía la libre circulación de las ideas. 

No fueron extraños los casos de encarcelamientos o de ostracismo, Spinoza mismo fue 

muestra de ello. La literatura clandestina, sobre todo en el siglo XVIII contribuyó a 

erosionar un sistema de creencias en el que las autoridades teológico-políticas eran 

hegemónicas, su afán fue libertario, igual que el ánimo del filósofo holandés. (Tame, 2022, 

p. 72) 

 

Ante estos sucesos que marcaron la vida del pulidor del lentes, Spinoza nunca mostró temor ante 

una persecución, desprecio, o hacia una tentativa de homicidio. De esta manera lo expone Jonathan 

Israel (2017) “Ya en el Tratado Breve, Spinoza insta a sus amigos en Ámsterdam, para que quienes 

había escrito este esbozo, a no perturburse por la novedad de su sistema” (p.211). Esto puede verse 

como una advertencia, pero más allá de eso, lo que Spinoza trataba es de no desuadir a sus amigos 

ante su propuesta filosófica. Más bien, lo que Spinoza quería es que fuese tratado con cautela.  
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CONCLUSIONES 

 

Se ha llegado a la parte final de este análisis sobre la obra de Jonthan Israel, La Ilustración Radical. 

Hay que tomar en cuenta que, este análisis se límita únicamente a una fecha, especifica, a  partir 

de 1650 a 1750.  Lo cual hemos explicado en el primer capítulo, los origenes y en sí, cómo se 

entiende el periodo de la ilustración. La cual se concluye que la Ilustración, parte de un 

movimiento intelectual a finales del siglo XVII, y que es muy común leer y escuchar que la 

ilustración fue un movimiento, que hace referencia a la noción de la  iluminación o como también,  

la luz de la verdad. Si bien, como se mencionó al inicio de este análisis, el periodo de la ilustración 

es mucho más que eso. Lo más característico de la ilustración fue la fomentación y el uso de la 

razón, para sí acercarse, a conocer y comprender la realidad de las cosas. Afirmamos pues, que la 

ilustración radical, refleja ese deseo de hacer aun lado toda injerencia de autoridad, y también toda 

influencia de orden religioso. La filosofía política  y social en la ilustración, sostiene el modelo 

republicano – democrático, lo cual se comentó en este análisis, que gracias a esta reestructuración 

reformatica fue la política de organización más lograda, pero ¿a qué se debe? Si bien, se debe a 

que en efecto, impulsa la libertad de expresión, la autonomía del individuo y la libertad de prensa. 

No sólo para expresarse, sino para formarse en un sentido intelectual y moral, a partir de la razón. 

Esto, basado en sus principios de forma independiente, y su lado crítico.  

Otro de los objetivos de este análisis fue, que la ilustración rechazó el judaísmo y el crist- 

ianismo, como también a los sistemas monárquicos. La ilustración radical, como se mencionó, fue 

completamente reprimida por diferentes tipos de autoridades, y en un principio,  la opinión pública. 

Esta represión no sólo se dio a inicios de la ilustración, sino desde Spinoza, hasta finales del siglo 

XVIII. No bastó con que fuese reprimida y forzada el periodo ilustre, sino también la censura fue 

brutal. Los textos que tenían influencia del sistema filosófico de Spinoza, eran completamente 

censurados y solamente se podía tener acceso a ellos, de manera clandestina. Por ejemplo, en las 

universidades, tanto el cartesianismo como el spinozismo estaban prohibidos, esto se debe a que 

el control y las refomas educativas estaban bajo supervisión de la iglesia y de las monarquías. Era 

un hecho, que muchos profesores, así como estudiantes sentían un interés profundo del sistema 

cartesiano y el spinozista. Tarea que tardó más de cuarenta años en que estos académicos, de 

manera clandestina empezaran a enseñar los nuevos sistema filosóficos. Con esto se demuestra 
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que la censura impuesta por la iglesia y la monarquías, estaban en contra del nuevo cambio radical. 

Esta censura que se dio en la ilustración, es muy importante que se haya mencionado, porque la 

censura no sólo se dio en ese periodo, sino que fue debido a Spinoza. Ya que Spinoza en el periodo 

moderno, fue completamente censurado, entoces, ¿a qué lleva esta censura que se dio en la 

ilustración con la censura que padeció Spinoza? La respuesta, fue que la religión realmente no 

quería ser amanazada nuevamente ya no sólo por un sujeto (como lo fue Spinoza), sino que el 

spinozismo fue bien recibido por los intelectuales de la ilustración, entonces, ya no sólo era uno, 

sino muchos que se influenciaban con el spinozismo de diferentes parte de Europa Occidental. La 

censura en la ilustración se debe precisamente a esto que se acaba de mencionar, fue un miedo a 

que se repitiera lo mismo que pasó con Spinoza, pero ahora a mayor magnitud. Porque de cierta 

manera, el spinozismo se masificó, a tal grado que las autoridades fuertes, ya no lo eran. Por ese 

lado, se demuestra, que la ilustración ganó ese lugar que la tradición siempre había ocupado. 

Inclusive, a la mujer se le integraba en estos sucesos intelectuales, ya que la apuesta en la 

ilustración, era que todos podían tener acceso al pensamiento libre, es por eso que Fontenelle fue 

el que propuso que las mujeres también podían tener este acceso de carácter intelectual. El derecho 

de pensar y de hacer ciencia, no sólo compete a los hombres, sino también a la mujeres.  

En la vertiente social, se demostró que los intelectuales de la ilustración, reflexionaban que  

la cultura la política y la sociedad, eran invenciones del hombre, y no de Dios, y que en efecto, 

seguían un de hilo histórico, y no de las palabras de la religión. Muchas universidades de países 

de Europa Occidental, como Francia, Inglaterra, Países Bajos, y Alemania, veían un lado positivo, 

ante este nuevo cambio, lo veían y lo consideraban, como Jonathan Israel lo dice, como un 

progreso. Este progreso, puede verse como un cambio moral y en efecto, material. En este caso, 

las sociedades podrían lograr un progreso ideal de integridad y felicidad. 

En cuanto a las ciencias, concluimos que, los ilustrados buscaban entender y transformar  

 los sistemas políticos y sociales, impulsado de ideas como democracia, soberanía, y la separación 

de los poderes monarquicos. Por ejemplo, en la rama de las ciencias naturales, los ilustrados se 

basaron en el método científico cartesiano, esto como herramienta esencial para el estudio de la 

naturaleza. Ahora bien, en cuanto a lo político, se comentó que los intelectuales de la ilustración, 

sostenían que la fuente del poder político radicaba en el pueblo. Lo que es conocido como 

soberanía popular. Ya que la monarquía se daba en un sentido jerárquico y generacional. En cuanto 

a lo económico, la ilustración cuestionaba que la monarquía y su riqueza desmesurada, se debía a 
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la explotación precisamente de los pueblos y de los recursos naturales. Si bien, es necesario 

recordar que uno de los objetivo es explicar el paso de la modernidad, al de la ilustración, con 

Descartes y Spinoza. Esto relacionado en respuesta a los grandes descubrimientos y avances 

científicos de Copérnico, su tesis de mayor impacto fue la que se comentó en el capítulo primero, 

el cual consiste que la Tierra orbita alrededor del sol y no contrariamente. A consecuencia de ello, 

Descartes que fue el primer filósofo en sostener que las funciones físicas, como materiales, parten 

de todos los fenómenos de la naturaleza. Es decir, que siguen un único compuesto de leyes físicas. 

Por consiguiente, con Spinoza, se demostró que  a consecuencias de sus grandes ideas y obras, 

fueron las que iniciaron un conflicto con las religiones, con las monarquías, y el Estado, pero 

también fue el que impulsó a los intelectuales de la ilustración a romper con la tradicón establecida. 

La revuelta de Spinoza, realmente causó que en la ilustración haya sido considerado como un 

defensor de la libertad del pensamiento. Ya que la herencia de Spinoza en la ilustración, fue 

precisamente el cuestionamiento y la crítica, ante las verdades establecidas de la tradicón. Los 

intelectuales de la ilustración consideraron que si se empleaba el uso de la razón en sus 

investigaciones, mediante el estudio, la observación, la crítica, y la experimentación, podían 

desarrollar nuevos principios para tratar de reestructuar a las sociedades y al mundo. 

Lo caracteristico y primordial del paso del periodo de la modernidad, al periodo de la ilustra 

ción, en primeras, se puede mencionar ese cambio cultural e intelectual, que cambió y rompió 

relación con la tradición, en los sentidos intelectuales, religiosos, políticos, económicos y sociales. 

A fin de cuentas los filósofos de la razón, como Descartes y Spinoza, transcendieron ese cambio 

cultural para que la huminidad aprendiera a usar la razón y a dudar de las cosas, sobre todo a poner 

en duda lo dado como verdadero. Esto para que no se dejen guiar por las supersticiones religiosas 

que se impone ante la sociedad, y ésta genere más devoción y miedo. Y sobre todo, para que exista 

una individualidad en el pensamiento y una libertad religiosa y política. Que una no dependa de la 

otra, sino que el Estado y la iglesia por el bien común tienen que estar separados. 

Para Jonthan Israel, Spinoza fue el que más influencia e impacto tuvo en la ilutsración.  

Muchos pensarían que fue a consecuencia de su rebeldía, en nuestro caso, defendemos el impacto 

que causó Spinoza en su periodo y en el de la ilustración. Lo que buscaba Spinoza era que se 

lograse pensar indivualmente, sin ninguna intervención de cualquier autoridad, incluyendo la 

religión. Se comentó el por qué Spinoza fue un revolucionario, y no sólo con su propuesta 

filosófica, sino que también lo fue ante la comunidad judía, a la que él llegó a pertenecer.  
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Es interesante ver cómo fue el paso de la modernidad al de la ilustración. Sin la modernidad 

realmente, se seguiría una herencía tradicional, dominada por la religión, junto con el poder 

monarquíco. Es cierto, que con la ilustración, fracturó y hizo de lado a la tradición. También se 

denfendió el papel del hombre en el mundo, cuando siempre había sido Dios el que ocupaba ese 

lugar. Se le debe mucho al periodo de la ilustración, pero, ¿Qué hubiese sido de nosotros sin la 

Nueva Filosofía propuesta por Descartes y Spinoza? 
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