
человеческая душа — это не просто форма тела, но одновременно и завершенная в себе 
самой духовная субстанция, пребывающая в нем, она должна обладать силами или 
способностями, необходимыми для совершения действий. Как простая физическая форма 
она должна быть движима извне и направляться внешними силами; субстанция движется 
сама по себе — значит, она имеет в себе самой нечто, чем можно производить действие. 
Как умопостигаемая субстанция она имеет в себе то, чем можно познавать, и поскольку 
указанные два интеллекта необходимы для познания, она их имеет. 

Сформулировав этот принцип, Альберт мог без колебаний отнести на свой счет 
психологию и ноэтику Авиценны почти во всех их деталях. Чтобы узаконить эти 
заимствования, достаточно было поставить на место неоплатонического просветления 
души отдельной деятельной Интеллигенцией христианское просветление души Богом. 
Именно это уже сделал Гильом Оверньский, а Альберт осуществил с наивысшей 
точностью в деталях. Души не индивидуализируются их телами (так было бы в случае, 
если бы сущ-ностно они представляли собой формы): они сами в себе образуют 
множество различных субъектов. Насколько возможно, каждая душа — это ясное «quod 
est», которое актуализирует Бог, сообщая ему «quo est», представляющее собой 
существование. Если он и дает существование интеллектуальным природам, то для того, 
чтобы они могли быть просвещены его собственным светом. Будучи образом Божьим, 
душа наделена действующим интеллектом: это — свет, который является в нас 
первопричиной познания, обладающий универсальной способностью 
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быть причиной умопостигаемого и постоянно порождающий его. Чтобы воспринимать это 
умопостигаемое, действующему интеллекту необходим возможный интеллект, 
потенциальная «tabula rasa» для всех умопостигаемых форм, подобно тому как чувства 
являются таковыми во всех чувственных формах. Свет действующего интеллекта в 
результате должен перевести из потенции в акт форму познанной вещи и сообщить об 
этом возможному интеллекту. Действуя таким образом, действующий интеллект ведет 
себя как «формальный интеллект», и умопостигаемая форма, которую он извлекает из 
объекта, является «intellectus in effectu»*. Как некий такой свет делает актуально 
видимыми все цвета и посредством их переводит из потенции в акт зрение, которое их 
воспринимает, так и тот же свет действующего интеллекта превращает формы чувственно 
воспринимаемых тел в актуально умопостигаемые и через эти формы переводит из 
потенции в акт возможный интеллект. Такова нормальная деятельность человеческого 
понимания. А нормальная жизнь подлинно человеческого существа состоит в том, чтобы 
актуализировать свой возможный интеллект, последовательно возвышаясь от чувственно 
воспринимаемого к высочайшим умопостигаемым знаниям — физике, математике, науке 
о душе, науке о Боге. Люди, не озабоченные познанием, но проводящие свою жизнь как 
простые возможные интеллекты, живут не как люди — они живут подобно свиньям. 
Напротив, человек, склонный к исследованию, употребляет всю свою жизнь на 
актуализацию своего интеллекта, то есть самого себя. Не надо обманываться: то, что 
философы называют «приобретенным интеллектом» («intellectus adeptus»), — это прежде 
всего умопостигаемое знание, последовательно собираемое в интеллект благодаря 
исследованию, но все же это не сам интеллект. Актуализируясь посредством 
исследования, интеллект обретает самого себя: «per studium intellectus adipiscitur seipsum». 
Сказать так — значит сделать вы-


