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Вступ
Актуальність роботи. На початку ХХІ ст. освіта залишається важливим маркером, що відрізняє розвинені країни від держав третього світу. Світові гегемони США, Великобританія, Німеччина, Франція перетворилися на інтелектуальні осередки підготовки політичної та економічної еліти для  інших державних утворень. Проте, в результаті такої політики менш розвинені країни потрапляють в гуманітарну залежність від цих країн. Подібні процеси спостерігаємо і у добу Модерну. Так, представники династії Романових намагалися використати науковий та освітній потенціал Києво-Могилянської академії (Київської духовної академії) для формування лояльного ставлення до Росії: болгарської, сербської та молдаванської політичної та культурної еліти. У той же час варто відзначити й беззаперечний вклад Київської академії у створення підґрунтя для національного відродження сербів, болгар та молдаван в ХVІІІ – першої половини ХХ ст. 
Також Київська академія обумовила піднесення української освіти в Європейському гуманітарному просторі. Академія стала першим вищим загальнослов’янським навчальним закладом, який протягом віків готував висококваліфікованих спеціалістів з багатьох куточків світу. Саме тому виникає необхідність подальшого дослідження впливу Київської атени на формування культурної спадщини народів Південно-Східної Європи. 
Об’єктом магістерської роботи виступають іноземні студенти Київської  академій та їх вклад у розгортання національного відродження. 
Предметом дослідження виступає болгарська, сербська та молдаванська молодь в стінах Київської академії (1726 - 1915) та її вплив на розгортання національного відродження серед православного населення Балканського півострова.
Метою роботи є вивчення динаміки появи сербської, болгарської, молдаванської молоді у стінах Київської духовної академії та осмислення її вкладу в модернізацію політичного та культурного простору на теренах Балканського півострова ХVІІІ – першої ХХ ст.
З поставленої мети випливають наступні завдання дослідження:
· проаналізувати стан наукової розробки теми та джерельну базу дослідження;
· окреслити організацію та еволюцію навчального процесу  в Київській вищій школі;
· розкрити політико-релігійну, культурно-освітню ситуацію в Балканському півострові та реконструювати динаміку появи сербської, болгарської, молдаванської молоді в стінах Київської духовної академії;
· охарактеризувати вклад випускників-сербів та українців у розгортання культурного відродження на теренах Карловацької митрополії та Російської імперії в ХVІІІ ст.; 
· розглянути вклад іноземців-вихованців Київської духовної академії в процес формування державних структур, культурне відродження Сербії, Болгарії та Молдавії  в останній третині ХІХ – початку ХХ ст.
Хронологічні межі окреслюють період з 1726 по 1915 рр. Окреслення нижньої межі (1726 р.) обумовлений появою першого студента-серба у стінах Києво-Могилянської академії. У свою чергу верхня межа (1915 р.) відображає припинення вступу іноземної молоді до академії через розгортання Першої світової війни. Для повнішого розкриття геополітичної ситуації в регіоні, впливу випускників академії на політичні та культурі процеси на Балканському півострові, в окремих випадках, ми вийшли за межі окресленого періоду
Географічними межами магістерської є місто Київ та терени Константинопольського та Печського патріархатів, Карловацької, Тирновської митрополій, керівництво яких надсилало сербську та болгарську молодь на навчання. На нашу думку, в роботі необхідно враховувати адміністративно-територіальні межі митрополій, оскільки вони повніше відображають регіон походження студентів відповідної епохи. Наприклад, у першу половину ХVІІІ ст. Карловацька митрополія контролювала регіон, що включав терени таких сьогоднішніх держав: Хорватія, Молдовія, Сербія, Угорщина, Словаччина, Україна. 
Методологічна база магістерської роботи заснована на принципах науковості та історизму. При написанні роботи використовувалися різноманітні загальнонаукові та спеціальні історичні методи дослідження.
Серед загальнонаукових, спеціальних наукових та загальнотеоретичних методів можна назвати методи аналізу, синтезу, порівняння, систематизації, описовий та системно-структурний, моделювання, актуалізації, логічний, системний, аналітично-логічний, аналітико-синтетичний, дедукція та індукція (сходження від абстрактного до конкретного і навпаки), теоретичний, ретроспективного аналізу, синтетичного аналізу. 
Наприклад, історико-генетичний метод дозволяє прослідкувати динаміку вступу болгарської, молдовської та сербської молоді до Київської духовної академії, ураховуючи геополітичні, культурні виклики епохи. У свою чергу історико-порівняльний метод дозволяє виокремити та з’ясувати особливості впливу випускників на політичні, культурні процеси в Болгарії, Сербії ХVІІІ – поч. ХХ ст. критичний метод (виокремлення з масиву інформації достовірних історичних фактів).
Джерельна база наукової роботи репрезентована кількома групами історичних джерел: 1) матеріали службового листування ХVІІІ ст. (донесення [7], рапорт [16], прохання [14], «отношение» [12]), що містять інформацію про сербів, що виявили бажання навчатися в Києво-Могилянській академії: 2) організаційно-розпорядча документація (протоколи засідання Київської духовної академії [13]); 3) довідково-інформаційна документація (списки випускників Київської духовної академії [4]. Серед яких: документальні («Устав православных духовных академій» [18], «Устав православных духовных академий (Высочайше утвержденный в Царском Селе, 30 мая 1869 года» [17], «Протоколы заседаний Совета Киевской Духовной Академии за 1876/77» [13], «Отчет о состоянии Киевской духовной академии за 1895/96 учебный год» [11], «Грамота печского патриарха Афанасия Петру I с просьбой о помощи сербскому народу в его борьбе против Османской империи» [5], «Донесение директора Кадетского корпуса Б. Г. Юсупова в Сенат о Желании сына отставного поручика Сербского государского полка Н. Войнова учиться в корпусе» [6], «Письмо Киевской духовной консистории префекту Киевской академии Иоанну о направлении сербов в академию для обучения» [12], «Рапорт начальника Васильковского форпоста Д. Шмакова в киевскую губернскую канцелярии о прибытии в г. Васильков серба И. Секулича, желающего обучаться в Киеве» [16], «Донесение Киевской духовной консистории киевскому митрополиту Тимофею об определении в латинскую школу Киевской академии серба А. Константинова» [7], «Прошение сербов Г. Стефановича и П. Михайлова киевскому митрополиту Тимофею о разрешении обучаться в Киевской академии и о предоставлении им содержания» [15], «Рапорт начальника Васильковского форпоста Д. Шмакова в киевскую губернскую канцелярии о прибытии в г. Васильков серба И. Секулича, желающего обучаться в Киеве» [16], «О зачисленіи черногорскаго шляхетста молодыхь людей вь студенты Кіевской академіи, вь 1757 году» [10]). 
Джерела особового походження: (спогади випускників академії Макарія Булгакова [8], Віктора Аскоченского [9], іноземця Пічети Іоана [2], Кошица Александра [2]). Списки випускників Київської духовної академії [4]. Усі зазначені джерела розривають діяльність Київської академії. 
Історіографія. Науковою основою при написанні магістерської роботи стали праці українських та іноземних вчених. Її доцільно поділити на три групи досліджень, які продукувалися в різних ідеологічних епохах. 
Так, дореволюційні історики (М. Петров [51; 56] та Ф. Тітов [71]) одні з перший почали вивчати та підрахували кількість сербів, що навчалися в Києво-Могилянській академії упродовж 1721 – 1762 рр. У той же час в поле їх зору не попали останні п’ятдесят років існування Києво-Могилянської академії. 
Варто відзначити постать Ф. Тітова, який в 1910-х рр.. зробив титанічну працю із формування картотеки відомих випускників академії. Ці матеріали склали основу «Биографического словаря выпускников Киевской духовной академии: 1819–1920-ті» [14], що побачив світ в 2000-х рр.
У радянську добу історія Києво-Могилянської академії до 1960 – 1970-х рр. фактично була проскрибованою темою. Перетворення Києво-Могилянської академії 1817 року на Київську духовну академію стало початком ігнорування здобутків Києво-Могилянської академії, як відомого навчального закладу, а з приходом до влади більшовиків Києво-Могилянську академію почали плутати з Київською духовною академією, тому на всю спадщину було поставлено тавро.
Певне пожвавлення лише простежується в 1960 – 1980-х рр. коли з’являються перші серйозні роботи (З. Хижняк [74; 77]) присвяченні історії установи та її випускникам. Варто відзначити розвідку Ф. П. Шевченка [79], який вперше прослідкував історію прибуття студентів з Балкан до кінця ХVІІІ ст. 
У той же час до 1991 р. історія Київської духовної академії була майже недослідженою темою. Після 1991 р. з падінням ідеологічного монізму, відновлення Київської духовної академії розпочався плідний період вивчення історії установи з 1640 по 1920-ті рр. Здійснено перші спроби проаналізувати особливості навчання іноземців (О. Путро [57], Г. Саган [61], В. Микитась [49; 50], З. Хижняк [74; 77]), у тому числі й болгар та сербів у стінах Київської духовної академії. Виходять перші розвідки, які присвяченні життєвому шляху відомих її випускників. Окремо слід відзначити проект В. Ульяновського із видання біографічного словнику відомих випускників Київської духовної академії. 
Практичне значення одержаних результатів полягає у тому, що матеріали магістерського дослідження можуть бути використані: для подальшого науково-теоретичного опрацювання з теми: «Навчання студентів-іноземців на теренах України».
Апробація роботи: 
Основні висновки та результати дослідження були опубліковані в  збірник у «Студентські історичні студії» та «Пріорітети сучасної науки»:
1. Нікітіна Т. А. Суспільно-культурна діяльність національного героя Болгарії Василя Друмева // Студентські історичні студії. Вип. 3. 2018. С. 52 – 54; 
2. Нікітіна Т. А. Навчання болгар у Київській духовній академії // Студентські історичні студії. Вип. 4., 2018. с. 9 – 12;  
3. Нікітіна Т.А. Навчання сербської молоді у Києво-Могилянській академії // Матеріали ІІ Міжнародної науково-практичної конференції «Пріорітети сучасної науки» 27 - 28 жовтня, 2018. С. 33 - 34
Магістерська робота складається зі вступу, трьох розділів з двома підпунктами у кожному, висновків, переліку літератури та додатків.
Розділ І.
Організація та еволюція навчального процесу  в Київській вищій школі: від братської школи до академії
1.1. Організація навчального процесу в Києво-Могилянському колегіумі та академії.
У XVII—XVIII ст. на українських землях виникли сприятливі умови для розвитку середньої та вищої освіти. На це вплинув інтенсивний процес еволюції освітньої мережі в Речі Посполитій – успішна робота Краківського університету, Замойської академії, ієзуїтських шкіл та колегіумів. 1615 р. у місті Києві виникли Київська братська та Лаврська школи у процесі об’єднання яких утворилася Київська колегія, а в подальшому — академія. 
Ми дотримуємося думки авторитетного історика Макарія (Булгакова), який в історії Київської академії виокремлював 4 етапи:
· перший етап (1615—1631) — доба Київської братської школи;
· другий етап (1631—1701) — епоха Києво-Могилянської колегії;
· третій етап (1701–1819) — доба  Києво-Могило-Заборовської академії;
· четвертий етап (1819 — 1918) — епоха Київської духовної академії [25];
Київська братська школа, яка була заснована у 1615 році за своєю структурою та навчально-виховним процесом діяла відповідно до статуту Львівської школи. Перша братська школа на теренах України була відкрита у Львові за ініціативи Ставропігійського братства 1586 року [19]. Після чого були створені вже інші братські школи у Києві, Луцьку, Вільнюсі та у інших містах Речі Посполитої. Виховний та навчальний процес шкіл цього типу обов’язково регламентувався статутом, у якому  окреслювались його основі педагогічні та виховні принципи. 
Статут Львівської братської школи  був розроблений кращими  меценатами воєводства Руського та згодом став основою інших статутів братських шкіл, у тому числі і Київської. Устав Львівської братської школи 1586 року передбачав демократичні основи організації освітнього процесу, а саме: рівність між малозабезпеченими та учнями з заможних сімей. Демократичні засади проявлялися, ще в тому, що карати дитину, можна було лише «по-вчительськи» методом – роз’яснення. Документ визначав процес навчальної діяльності кожного з учнів, а також описував обов’язки  вчителів, батьків тощо.
Заснування братської школи у Львові ознайомило українську православну молодь з європейською традицією навчального процесу. Спочатку діти навчалися письма, читання та рахунку. Проте власне основний курс школи  ґрунтувався на вивченні «семи вільних наук», а саме трівіуму (риторика, діалектика та граматика) та квадріуму (геометрія, арифметика, астрономія, музика). У братській школі існувало також, три нижчі класи. Адже більшість учнів, приймалася до школи без попередньої підготовки. Тому спочатку вони вивчали абетку, Святе Письмо та Псалтир, а вже після їх опанування у курс входили: риторика, граматика, математика, церковний спів. Науки філологічного спрямування вивчалися поглиблено: учні мали змогу вчитися писати вірші, листи та вивчати грецьку мову [38, с. 135].
Видатний церковний історик Ф. І. Титов довів, що навчальний процес у Київській братській школі відбувався відповідно до цього статуту. У школі отримали змогу навчатися діти всіх станів. Становище дитини в класі визначалося успіхами в навчанні, а не фінансовим становищем батьків. Більшість учнів спочатку навчалися у початкових класах, так як вони були безоплатними, але і був вищий ступінь — для «спудеїв». На вищому рівні вивчали граматику, риторику, діалектику, філософію, історію. Велика увага  викладачі приділяли релігійно-моральному вихованню дітей. Для цього обов’язковими були бесіди на різні моральні теми, які проводилися по суботах, а у неділю всі учні мали змогу збиралися в школі, де їм пояснювали значення свят, а потім йшли на літургію [25, с. 78].
Узагалі виникнення Київської братської школи було складовою оновленого українського культурно-релігійного руху, який сформувався під впливом необдуманої релігійної політики Сигізмунда ІІІ. Тому, в умовах певного посиленого наступу на соціальні та духовні інтереси українців швидко набрав характерних особливостей. Саме духовенство, інтелігенція та козацтво об’єдналися заради захисту духовних та національних інтересів українців . Одним із пріоритетних свої завдань, вони вважали виховання та навчання православного населення, гідного своєї історії  та відповідального за майбутнє своєї Батьківщини. Тому, поступово центром культурного життя став Київ [23, с. 54]. 
Перші ректори цієї школи, були відомі своєю діяльністю у слов’янських колах. Вони приділяли академії дуже багато часу, та роботи все можливе для підвищення її статусу. У 1615-1619 роки ректором академії був Йов (в миру Іван Матвійович) Борецький, який навчався спочатку в Острозькій, потім у Краківській та Замойській академіях. Пізніше він викладав та керував Львівською братською школою. З його ім’ям пов’язаний цілий період просвітницької діяльності на українських землях. Борецький був ярим прихильником поширення освіти серед українського народу. Вважав, що саме від освіти залежить суспільний прогрес та майбутнє держави [33, с. 65].. Свою педагогічну, просвітницьку, письменницьку діяльність він присвятив вирішенню головного тодішньої проблеми — підвищенню релігійної культури українців та захисту православної церкви. У 1619 році Й. Борецький стає настоятелем Михайлівського Золотоверхого монастиря, а вже 1620 року — митрополитом Київським.
У 1619-1620 роки  ректором Київської братської школи був Мелетій (в миру Максим) Смотрицький. Він був сином першого ректора Острозької школи (академії) Герасима Смотрицького. Слухав лекції в Лейпцизькому, Віттенберзькому і Нюренберзькому університетах. Захистив ступінь доктора філософії та медицини. Був письменником-полемістом, автором знаменитого «Треносу» (1610) та інших полемічних творів. Його вклад у академію є дуже великим, адже під час його перебування на посаді він збільшив бібліотеки, пере форматував викладання мов. Третім ректором Київської братської школи в 1621 — 1624 рр. був Касіян (у миру — Калліст) Сакович [4]. Який мав польське походження. Він теж мав змогу навчатися у Замойській та Краківській академії. довгий час був просто домашнім вчителем. Потім поїхав до Києва, де прийняв постриг і став монахом, а згодом вже ректором академії. Його згадують як гарного письменника та видатну духовну особистість [27, c. 10].
Враховуючи, досвід своїх попередниць – тогочасних братських шкіл, особливо Львівської, від яких академія запозичила «Шкільний статут», підручники та Острозької школи – великого та впливового культурного й освітнього центру, а також враховуючи той факт, що керівництво та викладачі були високоосвіченими особистостями, все це сформувало сприятливі умови для подальшого розвитку Київської братської школи. 
У 1631 році виникла, ще одна школа у Києві, а саме – Лаврська. Засновником якої став видатний духовний діяч, просвітитель Петро Могила [див. додаток А]. З 1632 року Київська братська школа підлягла капітальному реформуванню. Ініціатором цих реформ став Петро Могила. Сам він був родом з Молдавії, його батько був господарем Валахії, а потім вже Молдавії. У молодому віці Петро Могила поїхав здобувати освіту до Львівської братської школи, також навчався у кращих університетах Європи [50, с. 89]. У 1627 році його було обрано архімандритом Києво-Печерської лаври. Згодом він став засновником та реформатором Київської братської школи, яка потім перетвориться на академію та буде названа в його честь [65]. 
Саме Петро Могила, завдяки своїй освіченості зміг перетворити Київську школу на взірець латинських західно-європейських колегіумів. Колегія, якою займався Петро Могила, залишалася національною школою, заснованою на давніх культурних та освітніх традиціях [19]. У академії викладали церковнослов’янську та руську мови, історію, всі студенти навчалися у глибокому православному дусі та дотримувалися жорсткої дисципліни. До Колегії за її статутом приймали дітей всіх існуючих станів [50, с. 57]. 
Саме Петро Могила зумів перетворити Колегію на заклад європейського типу. Де вивчали курс наук, який був властивий для системи західноєвропейських університетів, впроваджували і досягнення світової літератури, поезії та філософії. Засобом до опанування вищих наук була латинська мова, викладали також грецьку та польську мови. 
Професорів які могли б викладати у Колегії, Могила відправляв до навчання за кордон. Незабаром Колегія вже сама мала змогу навчати та випускати викладачів, державних діячів, високоосвічених богословів [78, с. 55].
Сам, Могила забезпечував викладачів та  неімущих студентів академії, всілякими засобами для життя та навчання. Спочатку за його ініціативи було збудовано першу бурсу, нове кам’яне приміщення під школу, яка і сьогодні існує на території Києво-Могилянської академії. Вмираючи, Могила заповів Колегії великі кошти та найбільшу свою цінність — бібліотеку (2131 книгу) [62, с. 110].
З часом Київська школа розширилася за рахунок зростання кількості своїх студентів. Петро Могила відкрив філії колегії у Вінниці. Саме він зробив чимало задля розвитку шкільництва на українських землях. Після його смерті (1647) Київську школу почали називати Києво-Могилянською колегією в честь її видатного діяча. Український письменник Іван Франко в праці «Южнорусская литература» (1904) охарактеризував Могилу: «Петр Могила вносит небывалое оживление в церковную и умственную жизнь всего народа. Главное дело его жизни – основание Киево-Могилянской коллегии, которая должна была сделаться забралом православия и южнорусской народности, пользуясь тем же оружием, каким велись на них нападения со стороны врагов – наукой и просвещением. Могила кладет начало реорганизации православной церкви, заботится о печатании литургических книг…» [76, c. 112 – 113].
Єдине, чого не встиг Петро Могила — це добитися для своєї Колегії офіційного статусу вищої школи. При створенні колегії Могила орієнтувався більше на Краківську академію. Намагався зробити зі своєї школи справжню академію, яка б змогла стати центром освіти на українських землях. Але процес здобуття цього статусу був досить складний та дуже тривалий. Спочатку Петро Могила відкрив повний курс словесних наук у школі, та заснував бібліотеку зі власною типографією [72, с.87]. Після розширення навчальних предметів, відбулося і реформування навчального процесу, а також розподіл годин. Але основним завданням Могили було здобуття вищого статуту для школи. 
У 1634 році Петро Могила підписав декрет у польського короля Владислава IV, який стосувався надання Київській колегії, статусу вищої школи. Але вже наступного року польська шляхта добилася офіційного знищення цього статусу [78, с. 56]. Тому, в королівському декреті за 1634 рік, не йдеться про дозвіл відкриття курсів богослов’я. Тоді ж статус вищої школи надавався лише тим навчальним закладам у яких викладався цей предмет. Так, як заклад не отримав вищого ступеня, то поділ вихованців залишався тим самим. Учні школи поділялися на дві групи: «спудеї» – це учні, які навчалися в молодших класах та «студенти» – це учні класу філософії, або богослов’я [22, с. 45]. 
З часом учні Петра Могили, продовжили розпочату ним справу. Вже у 1658 році гетьман Іван Виговський, теж вихованець Колегії, підписав з Польщею Гадяцький трактат, за яким Князівство Руське ставало рівноправним членом федеративної Речі Посполитої. У трактаті токож прописувався і статус вищої школи для Колегії. Проте положення трактату все ж таки не були ратифіковані сторонами [50, с. 34]. 
Як наслідок відкриття у Києво-Могилянській колегії, богословського класу стало можливим лише після входження Києва до складу Московії. У 1689 році ректор Іоасаф Кроковський розпочав викладати у колегії повноцінний курс богослов’я. А вже «Грамота московських государів Петра та Іоанна» від 11 січня 1694 року, остаточно затвердила за Київськими школами право викладати курси: «не тільки поетики та риторики, а ще й філософії та богословського вчення» [55].
У період з 1689 по 1751 рр. відомими стали імена 16 викладачів курсу богослов’я у Київській академії. Кожен з них давав присягу, що зобов’язується викладати предмет у згоді з церковним вченням і не буде повідомляти спудеям нічого, що буде суперечити церковним канонам. Після чого, викладач читав «префації», а саме пробну лекцію у присутності ректора академії, інших вчителів та учнів вищих класів [72, с. 216]. 
Курс богослов’я цього періоду, являв собою набір великої кількості трактатів, кожен з яких мав викладатися протягом декількох місяців. Порядок розкриття теми у кожному з трактатів був приблизно однаковий, наприклад: 1) визначалися ключові поняття предмету, до яких ставилися питання. Відповідь на кожне питання розподілялася на кілька положень, кожне з яких доводилося лише на основі текстів з Святого Письма, або творів отців Церкви [50, с. 89]. Ця методика викладання курсу богослов’я у Київській академії ґрунтувалася на традиціях середньовічної схоластичної науки. Відповідно до якої, навчальний процес зводився до відтворення та коментування авторитетних текстів отців та авторитетних богословів православної церкви. Тому, при складанні лекцій з богословських курсів, викладачі спиралися переважно на твори видатного діяча Фоми Аквінського, а також його сподвижників, включаючи в цей перелік навіть католицьких богословів XVII ст. Київські професори виключали у лекції лише ті розділи католицьких трактатів, які мали явне протиріччя з православним вченням [72, с. 215].
Взагалі Київська академія довгий період була чи не єдиним вищим закладом освіти на українських землях, тому їй приділялась велика увага зі сторони влади. Прикладом може слугувати 11 січня 1694 року коли до навчального закладу були надіслані дві царські грамоти. У першій грамоті йшлося про земельні володіння Києво-братського училища. Інший документ, а саме: «Жалованная грамота царя Иоанна и Петра Алексеевичей на беспрепятственное преподавание наук в Киево-братском коллегиуме, с назначеним ректору и учителям жалованья от казны. 1694 года, 11 января» стосувалася власне Київської колегії, де йшлося про її права. А саме, колегії надавалося та затверджувалося право на вільне викладання повного навчального курсу богословських предметів, за згодою церкви. Тобто це право узаконювало богословські дисципліни у колегії, та надало можливість набирати учнів з іноземних держав. 
Царська грамота за 11 січня 1694 рік врегулювала студентський набір до Київської колегії. У 1700 році Петро І направив на навчання Конона Зотова, який називав школу – «Київською академією». Збереглися також документи в яких учні зверталися до ректора, де повторно називали свій начальний заклад  також «Академією» [54, с. 316].
Документ у якому офіційно Київську колегію згадують — академією, був виданий Петром І, 26 вересня 1701 року [29, с. 34]. У літературі та документальній базі до 1720 року, навчальний заклад згадують, як колегію або школу [50]. Після отримання почесного звання академії, її права значно не розширились, але значно зріс авторитет та популярність. Це було зумовлено тим, що в стінах цього навчального закладу могли навчатися діти представників різних станів, національностей та іноземці. Наприклад першим студентом-іноземцем вважають Діонісія Новиковича, який прибув з Далмації на навчання до Києва у 1726 році [57, с. 67]. Дослідник історії Києво-Могилянської академії Федір Тітов стверджував, що в період з 1721—1762 рік в стінах академії навчався 31 студент-іноземець, серед них 3 молдаванита 28 сербів. Всю інформацію про іноземних студентів, можна черпати з анкет, які молодь заповняла при вступі на навчання. Саме аналізуючи їх стало відомо, що  вікова категорія іноземців коливалася від 9 до 28 років.
 Життя цих студентів, було дуже складним саме через матеріальне становище, деякі з них так і не змогли закінчити одного курсу навчання. Тоді стипендій у Києво-Могилянській академії, ще не було. Вихованці повинні були самі собі заробляти на життя. Багато з них йшли під опіку монастирів. Деякі після закінчення курсу навчання в КМА залишалися і надалі на українських землях у ролі духовних, культурних діячів. Але незважаючи на складне фінансове становище, іноземці будь-якою ціною хотіли отримати освіту в Києво-Могилянській академії. Адже, її двері були відкриті для всього православного населення [77].
Вже у 1787 році Катерина Велика видала новий указ, стосовно функціонування Києво-Могилянської академії в якому йшлося:
· академія і надалі залишається у Братському монастирі; 
· з монахів Києво-Печерської лаври обирався церковнослужитель для академічної Богоявленської церкви; 
· на території потрібно побудувати лікарню;
· заснувати типографію для друкування книжок російською мовою; 
· дітей духовенства після закінчення в академії вищих класів направляти до народних училищ, як майбутніх вчителів [57, с. 87]. Також існувало декілька пунктів, які стосувалися надання грошових пільг для академії [33]. 
Стосовно навчального процесу, то у цей період відбулося розширення навчальних предметів. Про це опікувалися ректори та викладачі Київської академії. Наприклад Варлам Ясинський у 1707 році відновив викладання курсу геометрії в академії. У 1738 році Рафаїл Заборовський відкрив кафедри для німецької, арамейської та грецької мови. За підтримки Тимофія Щербацького в 1753 році відновилася кафедра французької мови, 1775 році польської. Великий внесок у становлення, науки таких предметів, як історія (загальна), географія, математика зробив Самуїл Мстиславський. Враховуючи указ Святого Синоду від 1798 року, в академії з’явилися такі предмети: красномовність, сільська або домашня економіка, медицина ( 1802 р.) [72, с. 89]. 
Ватро зазначити те, що у XVIII століття загальної навчальної програми не існувало. Був лише поділ учнів на класи – ординарні та екстраординарні. Натомість система ординарних класів включала в себе цілих вісім підкласів:
· підготовчі (фара або аналогія) тут навчали писати та читати;
· молодші (інфіма, граматика, синтаксема); 
· середні (поетика, риторика); 
· старші класи (філософія та богослов’я) [45].
Екстраординарні класи мали три підкласи: грецька, німецька та арамейська мови. Години розподілялися таким чином: ординарні класи – 20 годин на тиждень та екстраординарні, а саме французька та грецька – по 9 годин, німецька – 6 годин, арамейська – 5 годин. Станом на 1799 рік студенти вивчали 12 годин богослов’я на тиждень [50, с. 89]. З мистецтвом риторики, математики, історії, грецької та німецької мов ознайомлювалися лише по 6 годин на тиждень. Усього по 3 години надавалося для опанування арамейської та польської мов [57, с.58]. 
З розширенням кількості навчальних предметів, збільшувалась і кількість викладачів. У 1789 році їх налічувалось до тринадцяти осіб, а в 1803 році взагалі до двадцяти однієї [57, с.87].
Нова навчальна інструкція 1798 року проголошувала зміни у традиційному поділі навчальних предметів. У нижчих класах почали вивчати – граматичну скорочену версію Катехізису, правопис, латинську мову з граматикою. У середніх класах – правопис, скорочений Катехізис, священну історію, російську граматику, розширену латинську граматику. Натомість виші класи мали змогу вивчати – православний Катехізис, історію, правопис та російську граматику [72, с. 203]. 
Також було переглянуто всі навчальні предмети. У класі поезії додавався переклад російських та латинських авторів. У риториці додавалося пояснення Святого Євангелія, у філософії – фізика на російській мові. Щодо екстраординарних класів, то в  інструкції про їх реорганізацію не йшлося нічого [22, с. 107].
Статутом 1808-1814 років академічний навчальний курс тривав чотири роки. Існувало два основних відділення, у яких навчалися по два роки навчання у кожному. Їх називали нижче та вище відділення. До нижчого відділення зазвичай прийнято було відносити такі предмети, як філософію, загальну словесність, історію та математику. У вищому відділенні ознайомлювалися з такими предметами: церковна історія, богослов’я, історія давнини та географія. Викладались також такі мови: грецька, арамейська, німецька, французька в обох відділеннях протягом чотирьох років. Після закінчення занять у нижчому відділенні, студенти направлялися до Братської церкви [78, с .45]. 
Важливим моментом навчання в  академії було дотримання суворої дисципліни. Студентів, які порушували правила карали переважно тілесно. А то ледачим студентам вистачало зауваження, до того моменту поки вони не виправили свою поведінку [22]. Наприклад, якщо студент провинився не один раз, то його карали різками (від 3 до 5 разів), за велику провину били різками від 12 разів. 
Форми контролю були різноманітними. Кожного тижня у суботу студенти писали підсумкові контрольні роботи виходячи з вивченого матеріалу. А вже щомісяця складали екзамени. Загальне навчання тривало до 12 років. Учні мали право навчатися в академії, скільки бажали, без конкретного вікового обмеження. Надавалася також можливість залишатися на другий, навіть інколи і третій рік в тому ж класі [56, с. 30].
Учні приймалися на навчання починаючи з середини серпня до початку вересня. До лав академії приймалися всі бажаючі християни, які були схильними до навчання. Уроки викладалися переважно у дві зміни на день, до обіду та після [50, с. 106].  
Успішність академії на пряму залежала від керівного її складу. Керівниками навчального закладу були: ректор (який був головним очільником навчального закладу). Посаду ректора могли посісти бажаючі викладачі, отримавши згоду митрополита Київського. За статистичними  даними з початку існування навчального закладу і до 1819 року в стінах академії змінилося понад 13 ректорів та 20 префектів. Викладачами в Києво-Могилянській академії працювали ченці, які переважно обиралися серед кращих випускників академії [37, с. 102]. Наступним після ректора був префект (це професор філософії, який контролював хід навчального процесу); також префект слідкував за прийомом студентів до академії Префект проводив співбесіди на яких вирішував чи може особа навчатися у закладі чи ні. Головним завдання співбесіди був  не допуск дітей які мало були розумні. Також був ще, супер-інтендент, який виконував виховну роботу та наглядав за студентами [див. додаток Б].
У першу чергу до академії приймали дітей духівництва, а вже потім – міщан, козаків та селян. Вступали також студенти з інших країн, насамперед з країн православного віросповідання [33]. А от єретики чи «відступники» не мали права навчатися в Київській академії. Вони приймалися на навчання лише в тому випадку, якщо перейшли у православ’я. 
Юридичним документом, який регулював функціонування Києво-Могилянської академії була «Інструкція про організацію навчального процесу» (1752). Яку переглянули, 1 травня 1768 року. Вище згаданий документ регламентував повністю навчальний процес у різних класах. У першу чергу йшлося про викладання мов у академії. Відповідно до цього документу вивчали мови у академії за два скорочені роки. Головною мовою яка викладалася була латина. Саме, цією мовою викладалося багато інших дисциплін, окрім слов’янської граматики та Православного Катехізиса. Латиною писалися майже всі твори та наукові роботи студентів. Латина мала великий авторитет серед всіх навчальних закладів Європи. Студенти які навчалися в академії повинні були говорити латиною і на уроках, і у гуртожитках та на вулицях. Всі ці вимоги були прописані в «Інструкції 1734 року» митрополитом Рафаїлом Заборовським [19]. 
Так, як Київська академія була поліетнічно відкритою, її ректори приділяли велику увагу лінгвістичним наукам. Існувало чимало різних методик вивчення мов, наприклад латини, однією з найвідоміших могилянських була техніка «футляру». Суть цієї методики полягала у тому, що граматичні листи з латини клали до дерев’яного футляру. Потім на цих листах зазначали ім’я та прізвище студента у якого були орфографічні помилки. Після чого, йому вручали цей футляр, який зберігався у нього до того часу поки інший студент не провинився. Потім ці листи віддавали викладачу, який наказував всіх винних. Зазвичай цих учнів соромили привселюдно. Усі вихованці академії також повинні були займати перекладом відомих латинських авторів усно або письмово. 
Не менш важливою мовою лишалася і церковнослов’янська. Нею писали, співали, складали вірші та промови. Вчителі поезії повинні були щорічно готувати з студентами різні види літературного мистецтва (драми, комедії, вірші). Слов’янською мовою вивчалися  церковні твори та Святе Письмо. Церковнослов’янською, викладачі та її очільники у стінах академії дуже опікувались, тому намагалися обходитись без діалектів. Стосовно російської мови, то процес русифікації не оминув і Київську академію [37]. Але рівень грамотності залишався дуже низьким. Курси російської мови дуже часто змінювали в залежності від успішності студентів. Найгірше для вивчення вона давалася іноземним вихованцям, про це свідчать їхні листи успішності. Тому для них влаштовували додаткові курси з опанування російської.
В порівнянні з російською, не дуже розвивалась і грецька мова, хоч її і вважали мовою богослов’я. Грецькою зазвичай читалися та перекладалися візантійські твори. Великої популяризації серед молоді академії, вона так і не здобула.
На початку XVIII століття студенти почали вивчати європейські мови. Наприклад  вже у 1753 році з’являється німецька та французька мови [45, с. 57].
Щодо арамейської мови, то її вивчення розпочалось, ще з часу заснування закладу. Ця мова була обов’язковою для вивчення у освітніх закладах тогочасної Європи. Академія намагалася не відставати від тенденцій Європи, та всілякими способами перебирала її традиції викладання [72, с. 115].
Наступною навчальної дисципліною яку вивчали студенти Київської академії була поезія. За приклад, вчителі цього предмету, ставили саме польську. Адже у її ліричній тематиці використовували образ Всевишнього. На занятті з цього предмету студенти мали змогу вивчали та перекладати на латинь катехізис, вивчати латинську просодію та читали книжки. Учні вчилися складали вірші руською та латинською мовами [22, с. 76].
Аналізуючи структуру могилянських курсів з поетики, випускник академії Петров виділив дві частини: загальну та приватну (прикладну). До першої належали загальні правила складання поетичних творів, а до другої, приватної – вже їх види та правила складання їх з прикладами [83]. Перша частина була більш менш постійною, на противагу другій, яка постійно розвивалася та змінювалась. Але навіть у загальній частині київські викладачі нерідко демонстрували критичний підхід до матеріалу якому приділяли велику увагу при викладанні. 
Також студенти вчилися правильно писати та виконувати промови, які були ледь не головною основою їхньої майбутньої діяльності. Манери викладання риторики у Київській академії були дуже схожі на європейські. Риторику поділяли на три частини: перша – це думки, їх взаємозв’язок, і власне виклад цих думок у промові. Під час вивчення цього предмету дуже рідко, вивчали алгоритм складання листів, привітань, подяк. У курсах риторики у академії також виділяли три види стилю: «stylus sublimis» (високий стиль), «stylus medius» (середній стиль) та «stylus infimus» (низький стиль). За кожним з них було закріплено певні жанри та набір мовностилістичних засобів. Риторика викладалася на основі праць відомих філософів, таких, як Арістотель, Цицерон. У риторичному класі читали коментарі до Євангелій, вивчали латинську риторику [50, с. 98].  
Посилено студенти вивчали і курс філософії. З історією Київської академії, пов’язане зародження академічного типу філософії та розповсюдження її на землі східних слов’ян. Втілюючи у життя задум Петра Могили ( це православна модель школи, яка поєднувала би гуманітарну освіту з релігійно-моральним вихованням), вчителі академії з філософії спиралася у першу чергу на апробовані в Європі, освітні практики єзуїтів. У цих колегіях вищого типу, система навчання філософії поєднувалась з латинською мовою на якій цей курс і викладався [83, с. 78].. 
Викладання філософії та богослов’я ймовірно розпочалося ще з 1676 або 1677 року, за ректора Феофана Прокоповича. До цього курсу належали такі предмети, як логіка, етика, діалектика та натуральна філософія (фізика – психологія, уранологія, метеорологія; математика, метафізика). Тоді філософію пояснювали, як пізнання істини та буття – людиною. 
У 50-х роках XVIII ст. викладачі зі студенти перейшли до освоєння нової вольфіанської філософської системи, тенденції якої, почали все частіше затверджуватись в Європі під час епохи Просвітництва. Тому у Київській академії вирішили теж її затвердити, адже ця система у першу чергу була сприятливою для раціонального обґрунтування релігійної істин, яка на думку професорів академії мала основне завдання філософської освіти [20, с. 83]. 
З 1752 року в академії починають вивчати курс схоластичної філософії. Як, наслідок вчення Арістотеля відходять на другий план. До підрозділу філософії також відносили логіку, як розвиток розумової діяльності за допомогою практики. Етику – це доброзичливе ставлення людини до всього. Фізику – це математично-природничий напрям для вивчення навколишнього світу, був також дуже важливий [46]. 
За статистичними даними станом на 1738-1739 роки на курсах філософії було записано 52 студенти, ще менше на богослов’я. На 1764-1765 роки риторика – 278 слухачів, філософія – 122 та богослов’я – 55. Це означало, що філософія була не дуже популярним предметом серед студентів академії. Вони надавали більшу перевагу лінгвістичним наукам. 
Києво-Могилянська академія вважалася центром такої науки, як богослов’я. Щодо питання духовного виховання у стінах навчального закладу, ставилися відповідально ще з часів Петра Могили. У Київській академії існувало дві системи богослов’я, які викладалися Феофаном Прокоповичем [33, с. 54]. До цього курсу входили такі предмети – догматика, моралізаторство, а також історія релігії. Богослов’я виховувало у студентів любов до власної віри і було об’єднуючим фактором. Повний курс богослов’я тривав понад чотири роки. Цей курс спочатку налічував не дуже багато студентів. Наприклад у 1744 році у класі богослов’я навчалося 29 осіб, 1765 рік – 55, 1790 рік – 29 студентів, 1803 рік – 74, 1811 рік – 152 людини [77, с. 123]. 
Академія славилась також ще однією цікавою формою навчання –  це диспутом. Його використовували майже щодня на заняттях з різних предметів. Особливо яскраво диспути використовували викладачі філософії. Вважалося, що без диспутів учні не зможуть нічого засвоїти [34]. Таким чином і закладався своєрідний фундамент науки у Київській академії [22]. 
Отже, навчальні, організаційні форми й методи діяльності академії, вироблялися поступово та були інноваційними. Спочатку навчальний процес організовувався відповідно до братських шкіл. Проте в результаті перетворення школи на академію вводяться нові курси філософії, богослов’я. У середині ХVІІІ ст. до освітньої програми академії були включені німецька, французька, російська мови, що загалом відображало вимоги часу. Києво-Могилянська академія протягом свого існування, змогла  створити власну навчально-виховну систему, яка відповідала тогочасним культурним, національним та релігійним потребам.
1.2. Організація навчального процесу в Київській духовній академії.
Початок XIX століття був ознаменований періодом реформування системи освіти у Російській імперії, в тому числі і на українських землях. Олександр І затвердив 28 червня 1808 року проект, у якому йшлося про зміну навчальних духовних закладів. Саме за цим законопроектом, духовні заклади поділялися на: академії, семінарії та повітові училища. 
Головним керівним органом всіх духовних закладів стала – Комісія духовних училищ яка існувала при Святішому Синоді. На кожному з округів існувала своя духовна академія. Організація навчального процесу, цих закладів була викладена у чотирьох загальноросійських статутах 1814, 1869, 1884, 1910 років. Київська академія теж була вимушена повністю підпорядковувалась Святішому Синоду [70, с. 45].
· За першим статутом 1814 року, всі заклади духовного спрямування поділялися на розряди: 
· духовні академії, які слугували для випуску священників та наставників духовних шкіл. Ці установи були більш наукового спрямування; 
· семінарії для підготовки священників; 
· училища для підготовки до вступу у духовні семінарії;
· парафіяльні училища для підготовки до вступу до училищ [79, с. 50].   
У вересні 1817 року по Київському округу, пройшла перевірка саме, Києво-Могилянської академії, яка з’ясувала той факт, що заклад не відповідає багатьом вимогам, та у ньому представлена недостатня кількість викладачів і студентів. Тому комісія прийняла рішення тимчасово понизити статус академії до Київської духовної семінарії [82, с. 78].  Це був дуже скрутний період навчального закладу. Але вже 28 вересня 1819 року закладу було повернено попередній статус – академії [70]. Яка згодом стала однією з найавторитетніших та найпопулярніших вищих духовних закладів православного світу. 
Саме Київська духовна академія стала спеціалізованим закладом в якому мали змогу навчатися діти духовенства і не тільки. Академія готувала церковних діячів (ієродияконів, єпископів, митрополитів), а також займалася розповсюдженням релігійної літератури та просвіти серед населення [82, с. 15]. Перший період існування академії, як духовного закладу припадає на управління першого її ректора архімандрита Мойсея Антипов-Богданов-Платонова [75]. 
Структура навчання у духовної академії була частково схожою на могилянку. У стінах Київської духовної академії студенти навчалися два-чотири роки, та отримували чотири ступені: 
· перший ступінь – дійсний студент (означав, що студент просто завершив курс навчання в академії);
· другий ступінь – кандидат (студент, який закінчив навчання з відзнакою та був відмінником навчання) ;
· третій ступінь – магістр (завершив навчання на відмінно, та займався науковою діяльність);
· четвертий ступінь – доктор богослов’я (міг отримати той студент, який захистив на відмінно свою наукову роботу) [64, с. 8]. 
Київська духовна академія і надалі продовжувала свої традиції навчального процесу. Як і у Києво-Могилянській академії, духовна, теж мала нижче відділення, яке тривало 2 роки [75]. Там, також викладали філософію, латинську мову, загальну словесність, математику та громадянську історію. Натомість у вищому відділенні студенти мали можливість вивчати богослов’я, церковну словесність, церковну історію і старожитності, священну хронологію та географію [35, с. 389]. Протягом чотирьох років вивчалося Святе Письмо та різноманітні іноземні мови, частина яких була за вибором студента. Навчальний процес тривав 34 години на тиждень, головний предмет навчання займав – 12 годин, допоміжні – 6. 
Центральною дисципліною в академії, також залишалося – богослов’я. Варто зазначити те, що цей курс та інші дисципліни велися за спеціально затвердженими конспектами [82, с. 124]. Богослов’я, як навчальний предмет складався з певних частин: Святого Письма, яке включало в себе Старий та Новий Завіт, богослов’я догматичне, яке зазвичай викладалося ректором закладу, герменевтики, як науки про тлумачення, морального богослов’я та канонічного права [71, с. 111]. 
Не менш важливою наукою, яку вивчали студенти духовної академії, була філософія. Викладанням дисципліни переважно займалися інспектори. Філософію вивчали конкретно з точки християнства, тобто студентів вчили шукати істину в духовних книгах. 
Наступною групою популярних дисциплін, були лінгвістичні науки. Студенти поміж сучасних мов, вивчали і трохи застарілі: латину та грецьку. Порівняно з Києво-Могилянською академією, кількість дисциплін у Духовній академії з роком в рік збільшувалася. З’являються такі нові предмети, як канонічне право (1837 р.), патрологія (з 1841 р.), церковна та громадська історія (1841 р.), основи педагогіки (1843 р.). 
За статутом 1814 року представник Святішого Синоду, М. О. Протасов розпочав реформування вищої духовної освіти. Згодом всі ці зміни дослідники називатимуть «протасівщиною». Протасов своїми реформами значно скоротив кількість викладання світських дисциплін та збільшив кількість суспільних наук. Це також розповсюдилось і на  академію де, згодом навчальні дисципліни почали поділялися на богословські та церковно-практичні [71, с. 250]. 
Вже 30 травня 1869 року імператор Олександр ІІ затверджує і другий навчальний статут, у якому йшлося знову про реформування системи духовної освіти [75]. Цей документ надавав академіям право самостійності, але вони і надалі повинні були підпорядковуватися Святішому Синоду. Зміни також торкнулися, процесу викладання богословських наук у академіях [45, с. 34]. 
Відповідно до нового статуту, начальним закладам надавалась можливість проводити публічні лекції, а також випускати періодичні наукові видання. Відбувся черговий новий поділ у духовних академіях. Поміж існуючих богословських та церковно-практичних дисциплін з’явилося церковно-історичне відділення (факультет) [70, с. 67]. Враховуючи такі  нововведеннями, студентам дозволялося самостійно обирати собі напрям навчання. Таким чином, у Київській духовній академії виникла перша спеціалізація. 
За положенням, цього статуту залишалося і те, що студенти які провчилися три роки у закладі, могли закінчивши його, отримати атестат зі званням дійсного студента. Ті хто закінчив четвертий курс, повинні були скласти спеціальні екзамени та проводити публічний захист дисертаційної роботи. Лише за такої умови, ці випускники отримували ступінь – магістр богослов’я [35, с. 390].
Статут 1869 року, скоригував і навчальну програму [75]. Яка у Духовній академії виглядала наступним чином: навчальний процес студентів складання зі слухання лекційного матеріалу, написання творів та підготовки до іспитів. Лекції були тривалістю від трьох до п’яти годин. Для студентів І курсу обов’язковими були такі предмети, як Святе Письмо, психологія, історія філософії, логіка, мови [35, с. 391]. 
Студенти ІІ курсу слухали теж, загальнообов’язкові лекції, але і мали змогу вивчали окремі предмети залежно від відділення у якому навчалися. Наприклад, у богословському відділенні вивчали богослов’я з усіма його видами та патристику. У церковно-історичному відділенні вивчали церковну історію, громадянську історію і все, що пов’язано з церковно-історичними науками [81, с. 23]. 
ІІІ курс вивчав такі загальнообов’язкові науки, як: Святе Письмо, богослов’я та одну із давніх мов, яка вибиралася на розсуд студента. Вивчали також спеціальні дисципліни свого відділення [83, с. 692]. 
ІV курс навчався вже за спеціальною випускною програмою. Згідно з якою, всі випускники слухали лекції за своїм вибором, і таким чином готувалися до іспитів. Одним із видів індивідуальних робіт у академії, було написання творів, яке практикувалося з І курсу навчання. Твори писалися на різноманітну тематику, переважно із дисциплін які студенти вивчали протягом навчального року. Для студентів І та ІІІ курсу написання творів було обов’язковою справою, а для студентів ІV курсу ця процедура була вже за вибором. 
З оприлюднення у 1884 році нового навчального статуту Київська духовна академія зазнала значних реформаційних зміни. Почалися вони зі скасуванням обер-прокурором Святішого Синоду Побєдоносцева, трьох відділень академії [70, с. 254]. Також, загальнообов’язкові навчальні предмети були зведені до другорядних та поділені на дві групи – історичну та літературну [71].
Залишилося те, що студенти могли вільно обирати предмети, які у майбутньому вивчали. Але дисципліни богословського спрямування були обов’язковими для всі вихованців академії. За словами дослідників академії статут 1884 року, знищив формально всі можливі демократичні засади академії, повернувши її у минуле. Тому, як наслідок для самої духовної освіти ця реформа стала вкрай невдалою [70, с. 235]. 
З кожним роком, кількість бажаючих отримати освіту у Київській Духовній академії збільшувалась. До лав академії з проханнями прийняти, їх на навчання звертаються іноземні студенти. Переважно, цими особами ставали вихідці з балканського регіону. Це було очевидно, адже отримати вищу освіту у своєму регіоні, їм було вкрай складно. Тому, отримувати фахову освіту у Російській імперії було явищем традиційним [71, с. 157]. Цікавим фактом є те, що у залученні молоді, велику роль відігравала  влада, адже це тоді було одним із апаратів ідеологічного та політичного впливу на інші держави. Послуговуючись цим способом, царська влада отримувала собі надійних соратників та розповсюджувачів політичних, культурних ідей тощо. У такий спосіб, російська влада розширювала свої сфери впливу на балканах, всіляко заохочуючи іноземних гостей [70, с. 89]. 
Набирали студентів для навчання, переважно спеціальні комісії, які на власний розсуд повинні були їх направляли до різних вишів Російської імперії. Створювались навіть спеціальні місії, які займалися відбором іноземної молоді. Але, особливу роль у цьому процесі зіграла саме, Київська духовна академія. Це було спричинене не тільки тим, що її вважали авторитетною та прогресивною, а ще і кліматичними умовами які дуже подобались іноземцям (грекам, сербам, чорногорцям, болгарам тощо), тому що були близькими до їх рідних країв . 
Для зручного процесу набрання іноземної молоді на навчальні курси, у 1897 році, були створені та прийняті спеціальні «Правила вибору і рекомендації слов’янських уродженців в російські навчальні заклади». У цьому правовому документі йшлося про те, що всі іноземні студенти, які направлені на навчання до  Російської імперії, повинні були навчатися за кошти Святого синоду [78, с.56]. Це правило стосувалося, саме південних слов’ян, якими у той час вважалися уродженці з Сербії, Боснії та Герцеговини, Македонії, Болгарії та Чорногорії. На чехів, словенців, хорватів це правило не розповсюджувалося, адже їх вважали підданими Австрії та називали австрійськими слов’янами. У період 1900-1918 рр., це розповсюджувалося і  на молдаванів. 
Цікавим фактом було те, що у Київській духовній академії не існувало спеціальних умов для навчання іноземних гостей. Отримували освіту ці студенти, як і всі, за такою ж програмою. Велику увагу іноземні студенти приділяли вивченню іноземних мов та частково богослов’я. Дуже погане знання російської мови, негативно впливало на їх успішність з інших предметів, про що свідчать їх спогади [25]. Саме, це стало причиною того, що іноземці обирали навчання на історичному відділенні, де вимоги знання російської мови були набагато менші, порівняно з іншими. 
Під час аналізу документів академії, нами було з’ясовано, що протягом 1890, 1895, 1990, 1905 та 1910 років, що саме у стінах Київської духовної академії навчалося найбільше іноземців, у порівнянні з іншими духовними закладами Російської імперії. А саме, станом на 1890 рік – 25, 1895 – 29, 1900 – 23, 1910 – 19 осіб. 
Не зважаючи на свою популярність за кордоном, академія була не в змозі утримувати таку кількість іноземних студентів. Тому, 29 липня 1891 року вийшов, ще один указ Святішого Синоду, який напряму стосувався відміну пільг для іноземців. З цього періоду у Київській духовній академії почав знижуватись показник кількості цих студентів.
 Реакцією на цей закон, стало створення сербською владою, 14 березня 1885 року, спеціальних правил для сербської молоді, яка направлялася на навчання закордон за державні кошти. Правила складалися з суворих 15 пунктів, за порушення яких сербських студентів могли виключити з навчального закладу. Відповідно до тексту цього документу: стипендіати повинні були надсилати звіти про свою успішність у закладах освіти. У разі неочікуваної відмови або відрахування студента з академії, він повинен був повернути всю суму грошей, яку витратив уряд на його навчання закордонном [45, с. 67].   
Часто студенти-іноземці виділялися не тільки успіхами чи невдачами у своїй освітній діяльності, а ще і суворими порушеннями дисципліни. У спогадах за жовтень 1895 року, випускника Київської академії Базарянинова, був запис про те, що студенти брали участь у «масовій випивці». серед яких були чорногорці, серби, греки та болгари.
 Академічні спомини Іоана Пічети, також були присвячені життю іноземців у духовній академії Києва. У 1863 році приїхав з Герцоговини до Києва, щоб отримати вчене звання. У своєму щоденнику, він описав свої перші враження від академії: «Идеальное представление об академии как святилище высших знаний поддерживало во мне доброе настроение и окрыляло надеждою, что, Бог даст, удостоюсь принятия в число ее питомцев…Какую великую радость я тогда испытывал! Каким счастливцем я себя чувствовал! Чтобы быть достойным оказанной мне милости…». Цей запис є ще одним важливим підтвердженням того, що всі слов’яни і не тільки, мріяли навчатися саме тут. Чимало сторінок споминів Пічети присвячені суперечці іноземців з адміністрацією академії: « один из професоров позволил себе выразиться об иностранных студентах, что это «дикие быки, не привыкшие ни к какому порядку!» [1]. Так, як у академії існувала дуже сувора дисципліна, за порушення якої жорстоко карали. Тому іноземці не були виключенням з правил і теж були покарані.  
Вдалим для академії та її студентів став 1896 рік. З нагоди коронації Миколи ІІ, у навчальному закладі була започаткована іменна стипендія Миколи ІІ. А також додатково, було вручено шість орденів викладачам навчального закладу, за їх заслуги та вклад в освітню діяльність. Варто зазначити, що змін зазнали також умови прийняття до Київської академії, студентів. Прикладом, можуть слугувати вимоги, надруковані у журналі «Труды Киевской духовной академии» за 1905-1906 роки. За цими умовами до академії зараховувались всі православні, які вже закінчили духовні семінарії та мали звання студента. Не допускалися до навчання одружені особи [40]. Серед переліку документів для вступу, обов’язковими були: атестат із семінарії, свідоцтво про народження та хрещення, виписка про податки та війському повинність. Також важливим критерієм була оцінка з «поведінки». Усі абітурієнти були забов’язані пройти медичне обстеження. Коллектив академії вважав, що ці суворі правила вступу повинні були забеспечувати порядок функіонування академії. 
Вихованці духовних навчальних закладів, які навчалися на державному утриманні, потім вступали до Центрального управління цього закладу та могли бути викладачами. Якщо випускник духовного закладу вступив на іншу службу, то Учбовий комітет мав повне право вираховувати 10% платні на користь цього закладу. 
Впродовж існування Київської академії, влада видавала загальноросійські статути (1814,1869, 1884, 1910), які стосувалися духовних навчальних закладів. А також вводилися «Тимчасові правила для керівництва академіями» 1906—1909 рр [78]. 
За статутом 1869 року, студенти які прослухали навчальний курс основних наук три роки удостоювалися звання дійсного студента. Цей ступінь був найнижчим. Після четвертого курсу навчання студенти готувалися до іспитів, після яких вони мали можливість вступити на навчання для отримання ступеня магістра богослов’я, але за умов захисту дисертаційної роботи. Ступінь доктора отримували студенти магістри, якщо захищатимуть дисертацію публічно.  
Отже, освітній процес Київської духовної академії вказує на те, що вона була самостійною духовною ланкою освіти, на яку покладалось завдання підготовки церковних ієрархів, розробки богословських проблем, здійснення контролю за діяльністю духовних семінарій та забезпечення їх висококваліфікованими кадрами. Але, як і раніше важливу роль у житті духовних академій відігравав Святіший Синод, який також мав право розпоряджався майбутньою професією та сферою діяльності випускників Київської духовної академії. 

Цей період діяльності академії, був сповнений пошуками організаційної моделі внутрішнього устрою, спрямування  діяльності академії на користь православної церкви та популяризації богословської науки. 
Розділ ІІ
Києво-Могилянська академія та її роль у сербських, молдавських культурних зв’язках
2.1. Студенти-серби та молдавани в Києво-Могилянській академії 
(1726 - 1798)
Києво-Могилянська академія на початку ХVІІІ століття, перетворилася на важливий освітній осередок підготовки сербської молоді. Доцільно підкреслити, що наявна історіографічна традиція не репрезентує єдиного погляду на кількісні показники студентів з Балканського півострова у стінах академії. Так, за підрахунками М. Петрова упродовж 1721—1762 років у Києво-Могилянській академії навчався 31 серб, Ф. Тітова – 28, а Д.Вишневський нарахував лише 15 осіб [37, с. 20].
Зрозуміло, що серби були змушені навчатися на чужині, оскільки на Батьківщині склалася катастрофічна ситуація політичного та культурно-освітнього характеру. Тому, доцільно окреслити суть проблеми сербського населення.
Розквіт сербської держави припав, ще на часи правління Стефана Душана (1331-1355). У ході своїх військових кампаній Душан підкорив всю Македонію, Албанію, Епір, Фессалію та західну частину Середньої Греції. У результаті чого, Сербія стала найбільшою державою Південно-Східної Європи. У 1346 році він був коронований «царем сербів і греків», а Печский архієпископ був проголошений патріархом. Сербо-грецьке царство поєднувало у собі кращі сербські та візантійські традиції. Однак після смерті Душана держава розпалася. Наприклад, значна частина грецьких територій знову повернулася до Візантії, а на інших землях створилися напівнезалежні князівства. Великі землевласники стали проводити власну політику, почали виготовляти власні монети і збирати податки: на території Зете встановилося правління Балшичей, у Македонії - Мрнявчевічів, у Старій Сербії та Косово - правління князя Лазаря, Миколи Алтомановіча та Вука Бранковича [39]. Єдність всіх сербських земель після смерті останнього представника династії Неманичей Стефана Уроша V, у 1371 році підтримувалася лише за участі в цьому православної церкви, представлеником якої була Печська патріархія. 
Постійні міжусобні війни між князями, дуже сильно послабили становище сербських земель в умовах наростання турецької загрози. І вже у 1389 році серби зазнали нищівної поразки у битві на Косовому полі, що власне призвело до визнання Сербії васалом Османської імперії. Остаточно Сербія була завойована турками у 1459 році і протягом наступних 350 років сербські землі перебували під владою Османської імперії. А північні райони сербських земель з кінця XVII століття входили до складу Австрійської імперії.
Внаслідок цих подій, положення християнської церкви, яка опікувалася освітою населення, опинилося під турецьким пануванням та значно змінилося. Церква втратила деяку частину своїх величезних володінь, проте селяни, які жили на монастирських землях, як і до турецького завоювання, продовжували платити податки духовним феодалам та нести повинності. Переважна частина сербського населення сповідувало православ’я. Відновлення Печської патріархії, мало велике позитивне значення для сербів. В умовах іноземного панування громадські та політичні функції церкви значно зросли. Православна церква продовжувала зберігати, національні традиції та духовні цінності сербського народу, духовенство брало участь у визвольному русі. 
У перші десятиліття турецького панування, серби були змушені існувати під турецьким ярмом. Однак незважаючи на це сербське населення, яке проживало на території угорського короля, всіляко чинило супротив туркам. Питання про відновлення сербської держави виникло, ще за часи правителя Матьяше Корвіні, який ставив собі за мету повернення сербських територій. А у 1482 році султан дав зрозуміти деспотові Вуку Гргуревічу, що міг би створити буферну сербську держава між мусульманськими та християнськими землями. Однак до реалізації цього проекту справа так і не дійшла. Вже до середини XVI століття під владою турків опинилася більшість сербського населення [39].
У XVII столітті, почався процес занепаду Османської імперії. Її військово-ленна система зазнала розпаду, спагії відійшли від військової служби і перейшли до активної експлуатації своїх земель та залежного від них населення. Місцеві феодали фактично вийшли з підпорядкування султанові, запанувала анархія, відбувалися зіткнення між спагіям та  яничарам, пашами, які теж хотіли розширити свої володіння. Але незважаючи на це, на території Північної Сербії відбувався економічний підйом, особливо це стосувалося Бєграда, який в той період. Цьому процесу у значній мірі сприяли нові періодичні австро-турецькі війни. 
Північна Сербія з 1716 по 1739 роки, перебувала під контролем Австрії, що дало значний поштовх для її економічного розвитку та зростанню торгівлі, перш за все з дунайськими країнами та з Центральною Європою. Навіть після повернення Північної Сербії під владу османів у 1739 році вона зберегла особливе становище. На її території було створено спеціальний прикордонний Бєградський пашалик. Саме там, турецьке населення істотно скоротилося, а влада на місцях стала переходити до місцевої аристократії. Це супроводжувалося, як наслідок, ослабленням феодального гніту та прискоренням розвитку економіки. Турецьке завоювання в історії Сербії зіграло негативну роль, порушивши та затримавши хід нормального суспільно-економічного розвитку держави.
У першій половині ХVІІІ століття, Російська імперія у результаті реформ Петра І перетворилася на регулярну державу. Іноземці могли потрапити на терени Гетьманщини, а тим паче навчатися в академії, тільки отримавши відповідний дозвіл. Зазвичай, до 1701 року в стінах Києво-Могилянської академії навчалися уродженці Речі Посполитої та Гетьманщини [83]. 
На початку ХVІІІ століття етнічна приналежність київських спудеїв стала більш різноманітною. Опосередковано про це засвідчує інструкція Київського митрополита Рафаїла Заборовського «Leges academicae» (1734) у якій зазначалося, що «в академию для приобретения познаний принимается каждый, откуда бы кто ни прибыл, свободный человек всякого состояния и звания, только бы исповедывал восточную христианскую веру и был способен к учению»[82]. 
Найбільше серед іноземців навчалася студентів з поневоленої Сербії [див. додаток В]. Основна мета сербських студентів полягала у поширенні просвіти у Сербії, яка нажаль, не мала закладів вищої освіти, та як наслідок кваліфікованих кадрів. Тому сербські митрополити були зацікавлені у співпраці з українськими вишами.
Сербські юнаки приймалися до академії, лише на основі відповідного клопотанням настоятеля церков та монастирів, яке подавалося на розгляд до Святого Синоду. Також зустрічаються випадки коли юнаки навчалися і за власний кошт або за фінансової підтримки меценатів [6].
Варто також враховувати, що транспортне сполучення ХVІІІ столітті не відзначалося якістю. Тому, для сербського населення було проблемою навіть успішно та вчасно доїхати до Києва. Так, у 1759 році Будимський єпископ Д. Новакович направив на навчання, А. Івановича, який до академії прибув лише через два роки. Слід також враховувати, що спудеям-сербам необхідно було десь проживати в Києві до початку навчального процесу. Так, збереглося «прошение» С. Дмитрієва з Сегеда, який просив надати тимчасовий прихисток в Михайлівському монастирі до початку навчального року[13].
На жаль, багато студентів-іноземців, через свої фінансові труднощі, погане знання мов та різноманітні захворювання не закінчували весь академічний курс. Так, збереглося клопотання сербів Г. Стефановича та П. Михайлова до митрополита Тимофія, у якому вони описали своє тяжке матеріальне становище [15]. У такому випадку спудеї-недоучки отримували лише звання «дійсного студента»(3 роки) [56].
У документах академії знаходимо і випадки, коли серби для кращої адаптації спочатку навчалися у колегіумах, а вже потім  вступали до академії [28]. Так, М. Понаїтов спочатку 1748 році вступив до Переяславської колегії яку називали інколи «Мала Могилянка». Це було спричинене тим, що ця колегія брала за основу навчально-виховний процес Київської. Там, теж вивчали російську, латинську, грецький та польську мови, поетику, риторику, діалектику, арифметику, геометрію, історію та церковний спів [32]. Також, вона славилася своїми викладачами Г. Сковородою тощо. Потім, М. Понаїтов у 1749 році після Переяславської академії перевівся до Києва, а пізніше до Московської академії [56]. 
Доречно підкреслити, те що зустрічаються випадки коли у Київській академії прагнули навчатися серби, які були підданими Російської імперії.  У 1751 році до російського дипломата у Відні, звернувся полковник австрійської служби Іван Самойлович, з проханням надання дозволу йому та іншим сербам переселитися на терени Російської імперії. Це прохання стосувалося сербів-граничарів, які були найманцями Австрії. Так, 1751 році до Святого Сенату надійшло перше донесення директора Кадетського корпусу Б. Юсупова, що син відставного поручика Сербського гусарського полку Н. Войнов прагне навчатися в академії у Київський академії [6].
За нашими підрахунками упродовж 1726 – 1798 рр. у академії  навчалося 35сербів. Більшість юнаків з Балкан на навчання направлялося завдяки посередництву та на прохання Карловицької митрополії (Печська патріархія). Ця установа протягом всього свого існування піклувалася питанням освіти сербського населення. Зрозуміло, що інтенсивність прибуття сербів задля навчання була дуже різною, це обумовлювалася політичною ситуацією, яка складалася в Австрійській , Османській та Російській імперіях.
За Петра І та його наступників Києво-Могилянська академія перетворилася на важливий центр підготовки освітян, духовенства для православного населення Австрійської імперії та Османської імперії. Зрозуміло, що ця допомога у «гуманітарній сфері» була своєрідною «м’якою силою», засобом впливу та стримування  імперії Габсбургів та Османів.
У 1690 році після поразки антиосманського повстання близько 90 тисяч сербів разом з Печським патріархом Арсенієм ІІІ були змушені переселитися на підконтрольну Габсбургам територію. У результаті цієї акції Печська патріархія була поділена на дві частини, оскільки на австрійській території була створена у 1708 році. Крушедольська митрополія. Вже у 1718 році резиденція була перенесена до Сремських-Карловаць, тому митрополія почала називатися Карловацька (від 1726 – Бєлградсько-Карловацька).
Доцільно окреслити і специфіку цієї метрополії. Фактично Карловацький митрополит був виразником політичних інтересів сербського населення, що проживало на теренах імперії Габсбургів. Зрозуміло, що митрополити одночасно проводили активну освітню діяльність. 
Окремо варто виокремити постать митрополита Моїсея (Петровича) (митрополит Карловацький, 1713-1725), митрополит Бєлградсько-Карловацький, в 1726-1730), який проводив активну будівничу діяльність. За його ініціативи були споруджені митрополичі резиденції в Бєлграді та Сремському-Карловаці, відреставровано кілька монастирів. Але. особливо слід відзначився його титанічною діяльністю у сфері освіти. Так, завдяки його ініціативі було відкрито Рачанську книжну школу. На його прохання Святий Синод, Російської імперії  надіслав 400 «Букварів» Феофана Прокоповича, 70 «Граматик» Мелетія Смотрицького. 
У 1726 році було відкрито слов’янсько-латинську школу. Нововідкритий навчальний заклад було направлено росіянина Максима Суворова. Його наступник, Вікентій (Йованович) (1731 – 1737), продовжив цю традицію та запросив викладати у словянсько-латинську школу випускника Могилянки Мануїла Козачинського [58, с. 170–175].
Не викликає сумніву, що розбудова сербських шкіл не могла ґрунтуватися тільки на вчителях іноземцях. Зрозуміло, що юнаки із Балканського півострова починають посилатися на навчання до академії
Своєрідною «першою ластівкою» став уродженець Далмації Д. Новикович (1726 ). Через п’ять років цю традицію продовжив наступний серб С. Дмитрієв. Але вже у 1734 році він переводиться до Москви для вивчення «слов’яно-латинського діалекту». Разом з С. Дмитрієвим в академії також навчалися ієродиякон Хоповського монастиря А. Стайкович (1731 – 1733) та ієродиякон Лепованського монастиря Станіслав’єв (Хорватія). Доречно відмітити, що вони спочатку у Відні просили дозволу для навчання у російських послів. На 1733 рік  у Києві також навчатися серби З. Іоанов та І. Попович, а на 1740 – Є. Скерлетов з Далмації [19, с. 183].
Якщо у 1726 – 1740 роки у Київській академії навчалося лише 6 сербів, то на 1741 – 1761 рр. припадає – 22 особи. Так, у 1741 – 1751 рр. перебував у дітищі П. Могили А. Іванов з Карловаць, на 1743 р. – венеціанський підданий К. Секур [16], від 1744 р.– ієромонахи Прохор (із Петроварадина) та А. Ковачевич, ієродиякон Фока, на 1745 р.– А. Лукін та С. Белич, на 1749 р. – М. Понаїтов, Б. Петро з м. Крижевль, М. Маркович з м. Ясениця; упродовж 1750 – 1755 рр.: І. Новакович, П. Вуїч, монах Йосип, М Петрович зі Темешвара, Х. Папич, Й. Виткович, ієродиякони Дамаскін, А. Константинов. 1759 р. на навчання прибули ще три серби, а 1761 році – А. Іванович [7]. 
Ця інтенсивність, обумовлювалася кількома факторами. Імператриця Єлизавета Петрівна (1741 – 1761) продовжувала політику своїх попередників, гуманітарного впливу на сербську частину Австрійської імперії. Хоча в цей період печський патріарх Арсеній ІV (Йованович-Шакабента) (1737 – 1748) та карловацький митрополит Павло (Ненадович) (1749 – 1768) намагалися триматися проавстрійського курсу або дотримуватися нейтралітету. Проте Єлизавета Петрівна діяла через сербських єпископів. Так, 1753 році вона на прохання єпископа Горно-Карловацького Даниїла надіслала 463 книги (100 «Букварів», 50 «Катехізисів», багато богослужебної та богословської літератури та ін.), 13 ікон та ін. Самому єпископу надіслала жезл, що був інкрустований слоновою кісткою [35, с. 92- 93].
Проте з другої половини 1750-х роках кількість сербських спудеїв у Київській академії істотно зменшується. Це обумовлювалося кількома факторами. По-перше, в результаті австро-турецької війни 1737 – 1739 років, значна частина сербських територій була втрачена Габсбургами. По-друге, Марія-Терезія проводила системну політику обмеження повноважень Карловацьких митрополитів («Регламент», 1770; «Деклараторія» (Rescriprum Declaratium I llyricae Natoinis, 1779) та послаблення російського впливу. Справа доходило навіть до конфіскації надісланих з Російської імперії богослужебних книг. Значна частина сербів починають направлятися на навчання до Відня [41, с. 414].
Доречно зазначити, що зустрічалися випадки коли сербами записувались болгари та українці. Жодного умислу в такому записі не було. Просто православні парафії Закарпаття підпорядковувалося Карловацькій митрополії. Наприклад, уродженець Мукачева, русин (українець) Олексій Кертис був записаний сербом [60, с. 20]. Доречно відзначити, що у ХVІІІ ст. у Могилянці навчалося кілька вихідців із Закарпаття та Пряшівщини: І. Бонцевич (1737 – 1738) з Бердієва (Пряшівщина), І. Пчельський (1740 – 1746), В. Штефка (1754 – 1755) та В. Іваницький (від 1763) з с. Криви (Мароморощина) та ін. [49, с. 211]
У зв’язку із системною політикою Марії-Терезії із обмеження російського впливу кількість сербів-студентів істотно зменшується. А їх направлення в Київ перетворюється на рідкісне явище. Так у 1776 році до академії вступають чотири студента сербського походження: С. Іоанович, Ю. Лазаревич, Р. Тихошевич, Гавриїл, на 1780 рік навчався Б. Радуль, а 1798  р. – М. Релич [53; 19, с. 184].
У історичних джерелах відсутня інформація про масове навчання болгар у Києво-Могилянській академії. Відоме ім’я одного болгарина В. Черняєва. У свою чергу болгарський вчений Георгі Нішев запевняє, що іноземці прізвища яких мали закінчення «–ов» були, ймовірно, болгарами [50]. До такої версії схилявся також український болгарист П. Сохань. 
У Могилянці отримали можливість навчатись також – молдавани [див. додаток Г]. Про навчання студентів-іноземців з Молдавії свідчить  представницька документальна спадщина Київської академії. Наприклад, у звіті Київського губернатора Глебова йшлося про зарахування до навчального закладу у грудні 1746 р. іноземця Урсула Євстратієва. Мали змогу навчатися тут, також ієромонах Софроній та монах Діонісій. З 1753 року у Києво-Могилянській академії навчалися Герман, Г. Банулеску-Бодоні [див. додаток Д] та У. Нестурел, Д. Євстафієвич, В. Мазаряну, М. Спафарій та А. Хотинський. Загалом упродовж 1726 — 1817 рр. в Києво-Могилянській академії навчалося 10 молдаван. 
Отож, у ХVІІІ ст. КМА перетворився на важливий центр підготовки сербської та молдавської інтелігенції для сербів та молдаван в умовах юриличної, а, інколи, й фактичної втрати державності. У свою чергу керівництво Російської імперії використовувалося науковий та освітній потенціал КМА, як засіб посилення геополітичного та культурного випливу на православне населення Балканського п-ва. 
2.2. Вплив вихованців-сербів та молдаван Києво-Могилянської академії на культурні процеси на Батьківщині та на теренах Російської імперії.
Вже у першій половині ХVІІІ століття Києво-Могилянська академія перетворилася на важливий центр підготовки управлінських, освітніх кадрів для православних народів Південно-Східної Європи та Балканського півострова. Зазвичай, після закінчення навчання більшість іноземців поверталося на Батьківщину, але були й такі, що залишалися в імперії Романових [79, с. 30]. 

У цей період австро-турецьке прикордоння було позначене не тільки виснажливим збройним протистоянням, але й намаганням очільників Карловацької митрополії якісно підвищити культурно-освітній рівень своєї пастви. Відомим просвітителем сербом став митрополит Моїсей (Петрович), який 1727 році започаткував введення метричних книг хрестин, вінчань та відспівувань у приходах, допомагав злидарям та піклувався про збільшення священослужителів. За його сприяння в монастирі Рача було започатковано книжкову школу та типографію.
У 1726 році була відкрита перша слов’яно-латинська школа. Проте через нестачу професійних кадрів першими відомими викладачами були уродженці Російської імперії. Сербський митрополит Мойсей Петрович звернувся з проханням до світської влади та до Київської академії з проханням надіслати вчителів для заснування закладів просвіти. Серед них були присутні – Трохим Климовський, Тимофій Левандовський, Петро Падуновський, Георгій Шумляк, Іван Минацький, а також Синезій Залуцький, який був монахом Києво-Печерського монастиря та випускником академії.
Супроводжував майбутніх учителів М. Козачинський, який 1736 р. став ректором всіх шкіл в Карлавацький митрополії та архієрейським проповідником. Мануїл залишився у Сербії до 1738 року, у зв’язку з тим, що став керівником школи у Карловицях [82]. У цій школі київські студенти викладали поетику – П. Падуновський, риторику – І. Минацький  та лінгвістичні науки. Серед вчительського складу були студенти-іноземці Києво-Могилянської академії, а саме серби – Георгій Живойнов, Петро Райков, Нікола Ніколаєвич, вони спеціалізувалися по викладанню мов.  Префект, а з часом вже і ректор школи Мануїл Козачинський навчав студентів латинської мови. Він був засновником студентських виставок [21]. На жаль, 1737 році митрополит Вікентій помер й М. Козачинський наступного року повернувся на Батьківщину[81, с. 154].
Згодом аналогічні школи виникають у містах Далє, Бєград, Осека, Вуковарі. Школи засновані українцями, надавали можливість давати не тільки початкові знання, а і готували деяких учнів до вступу у вищі навчальні заклади. Усі ці заклади були засновані на ідеях гуманізму, православного догматизму, моралі для зміцнення російського впливу. Вище указані школи продовжували боротьбу з католицизмом та унією. Та розповсюджували початок становлення імперської ідеї. 
У лютому 1733 року Вікентій Йованович, який займав посаду сербського митрополита, знову звернувся за допомогою до академії. Вже у серпні до Сербії направляються києво-могилянці. Серед них були присутні – Трохим Климовський, Тимофій Левандовський, Петро Падуновський, Георгій Шумляк, Іван Минацький, а також Синезій Залуцький, який був монахом Києво-Печерського монастиря та випускником академії. Супроводжував майбутніх учителів М. Козачинський, який 1736 р. став ректором всіх шкіл у Карлавацький митрополії та архієрейським проповідником. Мануїл залишився в Сербії до 1738 року, у зв’язку з тим, що став керівником школи у Карловицях [82]. У цій школі київські студенти викладали поетику – П. Падуновський, риторику – І. Минацький та лінгвістичні науки. 
Варто згадати, видатну особистість М. Козачинського, який залишив помітний слід в культурному та освітньому житті сербів цього періоду. Працюючи у Карловецькій школі він написав історичну драму «Трагедія… про смерть останнього царя сербського Уроша п’ятого і про падіння Сербського царства». У 1733 р. її постановка була зроблена силами учнів школи. Твір мав риси київської шкільної драми з елементами бароко, ряснів міфологічними й античними персонажами та алегоричними фігурами, але був побудований на реальній історичній основі з життя Сербії XIV ст. У ньому оспівувалася роль освіти й науки, подавалися відомості про характер навчання і структуру навчальних закладів того часу. Драма збереглася в переробці учня Мануїла Козачинського — вихованця Києво-Могилянської академії, згодом відомого сербського історика XVIII ст. Йована Раїча [84]. [83, с. 10–13]. 
У 1737 році помер митрополит Вікентій. Вибори не проводилися, оскільки 1737 – 1739 рр. тривала невдала для Габсбургів австро-турецька війна. У результаті низки поразок, османи захопили майже всю територію Сербії. Печський патріарх Арсеній IV разом з біженцями переселився на терени Австрійської імперії. Новий духовний лідер сербів, прохолодно ставився до потужних російсько-сербських релігійно-культурних зв’язків. Тому, ураховуючи всі ці зміни частина могилянців, полишила навчальні заклади Карловацької митрополії. Проте, варто зазначити, що частина залишилась, а саме: І. Ластовецький, В. Крижанівський, П. Михайловський та інші. У сербських школах Трансільванії продовжував працювати С. Пчельський [19, с. 188].
Початок відродження освіти на території Сербії був покладений, й школи для сербських дітей відкриваються у Далє, Бєлграді, Осека, Вуковарі. Більшість з яких були засновані українцями, і надавали можливість давати не тільки початкові знання, а й готували деяких учнів до вступу у вищі навчальні заклади. У цих закладах, навчальний процес ґрунтувався на працях М. Смотрицького, Ф. Прокоповича. Сербський письменник Г. Венцлович навіть перевидав твір Л. Барановича «Меч духовний». Тому великий вплив на розвиток шкільництва у Сербії мали також книги, видрукувані в Україні, оскільки на теренах Сербії і Болгарії друкарень до середини XVIII століття не існувало [47, c.57].
Зрозуміло, що вчителі-іноземці не могли «витягти» сферу освіти та науки у підавстрійській Сербії. Тому, варто зазначити імена, відомих вихованців-сербів Могилянки, які зробили вагомий вклад у культурний та освітній розвиток своєї Батьківщини. Таким був єпископ  Будимської Карловицької митрополії Діонісій Новакович (1705 – 1767) Який у майбутньому став єпископом Будимським Карловацкої митрополії Сербської церкви. У 1725 році його як ієродиякон монастиря Савіна було направлено для отримання освіти в Російську імперію. Після закінчення академії у 1737 році він став префектом та професором філософії та богослов’я у латино-сло’янській школі в місті Петроварадин (нині Новий Сад), яку відкрив єпископ Бачський Віссаріон (Павлович). 24 липня 1749 року хіротонісований на єпископа Будимського митрополитом Павлом (Ненадовічем) [59]. 
Наступний випускник академії Арсеній Стойков, після закінчення навчання поширював освітні ідеї на сербських землях. У 1733 році він разом зі своїми друзями приїздив до академії на навчання. Потім повертається додому, там агітує студентів для здобуття освіти у Києві [48, c.290]. Вже наступного року повертається до «alma mater» з новими бажаючими навчатися. 
Йован Раїч (1726 - 1801), теж можливий випускник академії, який багато років викладав у Карловицях, Темешварі та у Петроварадині [див. додаток Е]. Частина істориків ставлять під сумнів інформацію, що Й. Раїч навчався в Могилянці, але він зробив вагомий внесок у відродження сербської освіти. Серед документів Київської губернської канцелярії про навчання іноземців згадувалося його ім’я, як «Іоань Равичь». Але точного підтвердження, що це саме видатний сербський письменник немає. Адже таке прізвище притаманне студентам, які мали не тільки сербське, а й польське походження. 
Саме, відомий дореволюційний історик М. Петров сформував гіпотезу, що Й. Раїч прибув до Києва 1754 р. Можливо, в архіві Київської академії зберігалися дані про його перебування, але пожежа 1780 р. Знищила необхідні документи [83, с. 10–13]. Майбутній архімандрит, відомий сербський історик та письменник, був родом з Карловць, після навчального курсу, переїхав на Батьківщину де розпочав свою вчительську діяльність. У 1772 році прийняв постриг у ченці, і вже незабаром став архімандритом Ковильского монастиря. 
Велика частина творів Іоанна Раїча написана на словено-сербській мові, яка представляє суміш російсько-церковної мови з сербським характером. Головна праця всього його життя це: «История разных славенских народов, наипаче же болгар, хорватов и сербов, из тмы забвения изятая и в свет историческии произведенная» (Відень, 1794-95, 2 вид. Буда, 1823) . Ця праця вважається першою спробою у новій сербській літературі, реставрації історичних переказів, яка і сьогодні має величезне значення у історичній науці. [19, с. 190].
У той же час деяка частина сербів прийняла рішення залишитись в Російській імперії. Тому, чимало студентів залишалися в Україні, або були направлені працювати до Росії. Так, А. Іванович став ієромонахом одного з монастирів Києва, Іван Пічета став ректором Полтавської духовної семінарії. Студенти які навчалися відмінно розпочинали свою викладацьку діяльність саме в академії. Таким прикладом може слугувати – Євстахій Скерлетов, який був сербом з Далмації, закінчивши богословський курс залишився викладати у КМА синтаксиму [54]. 
Учителем риторики та філософії, а з 1751 року ректором Тверської академії був випускник Київської академії — Макарій Петрович серб родом з міста Темешвара (Священна Римська імперія), який багато років був учителем риторики та філософії, а з 1751 р. Ректором Тверської академії, за часів якого академія набула найбільшого розквіту [див. додаток Ж].
Варто зазначити, що вплив української освіти розпочався, ще після заснування у Ясах, Слов’яно-греко-латинської колегії у 1640 році. Тоді ж Петро Могила приділив велику увагу організаційному процесу академії, яка повинна була стати прототипом Могилянської. Саме він направив до колегії у Яси – Софронія Почаївського та інших діячів Київської академії. Сам Софроній став ректором навчального закладу [61]. 
Великий слід академія залишила і у формуванні сербської художньої школи. Прикладом цього можуть слугувати відомі серби – Симеон Балтич, Йов Василевич. Сам, Симеон Балтич (1729 – 1770) відразу після закінчення навчального курсу Могилянки (за іншою версією навчався малювати в Києво-Печерській лаврі) повернувся на свою Батьківщину, де і заснував художню школу. Почав писати ікони для монастиря в Хопово. Згодом художник відкрив іконописну школу у монастирі Гомір’є (Хорватія) (1760 ті роки). Разом зі своїми учнями працював над іконостасами православних церков, розташування яких було  переважно вздовж  кордонів імперії Габсбургів. 
Балтич працював в стилі українського барокового іконопису першої половини XVIII століття. Приділяв особливу увагу декоративній обробці форм та пейзажів. У деяких його іконах присутні риси які характерні для жанру емблематики.  Пізній період творчість його творчості стає вже більш традиційним [73]. 
У 1743 році за сприянням патріарха Арсенія IV Шакабенде (головного сербського мецената українських майстрів), вже Йов Василевич створив та очолив школу в Карловаці, ставши одним із відомих художників сербського бароко. Він є автором низки ікон, розписував церкву Крушедольского монастиря. Брав участь у розписі сербських монастирів Бодянського та Крушедол. Останній, став для сербських художників наочним зразком високої майстерності монументального живопису, витоки якого, як вважають сучасні дослідники, закладені у розписах Троїцької надбрамної церкви Києво-Печерської лаври.
Василевич навчав та інспектував молодих сербських художників. Всі, хто прагнув присвятити себе живопису, повинні були здати іспит у заснованій Василевичем художній школі в Карловицях (тепер Сремски-Карловці). Його шедеври стали прикладом високої майстерності для інших художників [55]. 
Ще один відомим сербським художником був Йов Попович, який після закінчення академії був запрошений Діонісієм Новаковичем для оздоблення іконостасу Миколаївської церкви в Сегедині (1761 р.)[19, с. 114]. Попович був представником центрально-європейського бідермейерського художнього напряму. Картини Йова Поповича зберігаються сьогодні, у колекції Національного художнього музею який знаходиться у Бєграді. 
Таким чином, як ми бачимо Києво-Могилянська академія у ХVІІІ ст. перетворюється на важливий центр підготовки сербської інтелігенції. Очільники Карловацької митрополії, розпочинали амбітний проект відкриття сербських шкіл. Проте головою проблемою стала відсутність кваліфікованих учительських кадрів. За цієї непростої ситуації керівництво Російської імперії вирішило посилити свій вплив в регіоні, дозволивши сербам навчатися в Києво-Могилянській академії. Упродовж 1726 – 1798 років у Могилянці навчалося 35 сербів. З цієї когорти осіб найбільша кількість (22) прибували в 1741 –  1761 р. Проте з другої половини 1750-х років, австрійському уряду шляхом репресій,  проведенням альтернативної гуманітарної політики вдалося зменшити число сербів, що здобували освіту в Києві.
Велика роль надається Києво-Могилянській академії у зміцненні культурних зв’язків з Молдовою. Православна віра, як пануюча релігія у молдован та українців була об’єднуючим чинником для двох народів. Тому, зрозумілим стає сильний взаємозв’язок цих народів. 
Молдавська митрополії підпорядковувалися юрисдикції Константинопольського патріархату. «Однак з XV і до початку XVIII століття, - як зауважує професор Костянтин Юхимович Скуратов, - залежність від Константинополя була, скоріше, номінальною, хоча з середини XVII століття (До XIX-го) митрополити Молдаванської Церкви іменувалися, як екзархи Константинопольського Патріарха [13]. 
Молдавські митрополити обиралися місцевими єпископами та князями. Це поневолення не завжди позитивно впливало на розвиток церкви та культури. Після приєднання Лівобережної України до Росії правлячі кола все більше почали орієнтувалися на Москву. У 1641 році за допомогою посланих Петром Могилою могилянців, у Молдові почала діяти перша друкарня, а в 1643 році тут вийшла перша друкована книга: «Поучення» митрополита Варлама, 1646 р. – «Правила» господаря Молдови Васілє Лупуна. Книги друкувалися слов’янською, грецькою і румунською мовами [19]. Продовжив цю традицію і видатний діяч, вчений, поет та  перекладач, молдавський митрополит Дософей, який переклав Псалтир на молдаванську мову та брав активну участь в 1674 і 1684 років у переговорах про перехід Молдавського князівства у російське підданство. Також йому належить відомий літературний вислів: «Світло йде до нас з Москви …» ( «De la Moscova vine lumina …» [20]. 
В першій половині XVII століття, тут навчався: племінник таласького господаря Басараба Удріште Нестурел. Який став видатним випускником, молдавського походження. Заснував на своїй Батьківщині – слов’яно-руську школу. Яка існувала на засадах освітньо-виховного процесу Могилянської академії. 
Наступний, Дмиртіє Бряшовянул теж її випускник, став автором першої молдаванської граматики, основу якої запозичив у М. Смотрицького. У другій половині XVIII століття, навчався, ще один просвітник Вартоломей Мезерянул відомий у світі своєю перекладацькою діяльністю та засновник ряду шкіл у Молдавії. 
Одним серед найвпливовіших іноземців-випускників став Амфілохій Хотинський. Який в майбутньому отримав посаду Хотинського єпископа та протекта Хотинської школи у 1768 році [22, c.230]. Він переклав велику кількість книг з математики, географії, природи та інших наук. Амфілохій Хотинський пропагував також вчення дослідників, яких вивчав ще у академії, зокрема ними були Ньютон, Коперник. 
Серед відомих вихованців Києво-Могилянської був також – Дамаскін Римський, який став перекладачем завдяки здобутим знанням. Молдавського населення порівняно з сербами навчалося мало, але з тієї кількості у майбутньому більшість з них стали дуже впливовими людьми. Наприклад, у 1771 році у Київській академії мав змогу навчатися відомий Гавриїл Бенулеску-Бодоні [50]. 
Отже, у результаті навчання великої кількості сербів та молдавського населення, в Києво-Могилянській академії істотно активізувалися українсько-сербські та українсько-молдавські культурні зв’язки. Вони проявилися в тому, що частина випускників несербського походження (М. Козачинський, Т. Климовський, Т. Левандовський, П. Падуновський,) направлялися на роботу в  школи Карловацької митрополії. У той же час частина сербів залишалася на теренах Російської імперії. Так, Є. Скерлетов став викладачем синтаксими в Могилянці, М. Петрович – ректором Тверської академії. Так, єпископом Будимської Карловицької митрополії став Д. Новакович, Й. Раїч – педагогом. 
Значного успіху досягли й випускники-молдавани. Так, Удріште Нестурел став знаним перекладачем, педагогом та засновником Слов’яно-руської школи на Волощині; Мілеску Спафарій — релігійний письменник, науковець. Також закінчив академію Євстатієвич Брашовянул — автор першої румунської граматики (1775), Амфілохій Хотинський — церковний діяч.
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РОЗДІЛ III.
КИЇВСЬКА ДУХОВНА АКАДЕМІЯ – ЦЕНТР ПІДГОТОВКИ СЕРБСЬКОЇ, БОЛГАРСЬКОЇ ТА МОЛДАВАНСЬКОЇ ІНТЕЛІГЕНЦІЇ
3.1. Навчання сербської, болгарської та молдаванської молоді в Київській духовній академії (1820 – 1915 рр.).
У період існування Київської духовної академії, традиції прийняття на навчання сербів, модаван та болгар продовжується, проте дещо зі змінами. У 1817 році Києво-Могилянська академія була перетворена на семінарію, яка в свою чергу 1819 році була трансформована у Київську духовну академію. Проте ці зміни значною мірою не вплинули на статус цього навчального закладу, як важливого осередку підготовки інтелігенції для православного населення (болгар та сербів) Балканського півострова. 
На нашу думку, доречно розглядати динаміку появи сербських, болгарських та молдавських юнаків окремо. Оскільки народи перебували на різних етапах боротьби за незалежні церковні та державні структури, а після здобуття незалежності проявили різні геополітичні курси.
У 1766 році на теренах підосманської Сербії була зліквідована Печська патріархія, а її парафії були перепідпорядковані Константинопольському патріарху. Проте на теренах імперії Габсбургів продовжувала функціонувати Карловацька митрополія, очільники якої також носили титул «Печського патріарха». Окрім цього, після Другого Сербського повстання та утворення Сербського князівства, Карловацька митрополія не тільки впливала на ситуацію в імперії Габсбургів, але й на теренах скасованого Бєлградського пашалика [59]. 
Карловицькі митрополити проводили активну просвітницьку діяльність. Так, 1791 році у Сремські-Карловац було створено гімназію, а 1794 році. – богославію (семінарію). За ініціативи митрополита Стефана 1826 році у Пешті було відкрито Матицю Сербську.  У 1848 р. За ініціативи патріарха Йосифа навіть було створено адміністративну автономію для сербів – Воєводину.
Варто зазначити, що сербські юнаки навчалися в Російській імперії на прохання Карловацького митрополита (патріарха) або очільника автономного Сербського князівства. Зрозуміло, що навчання було можливим лише з дозволу Св. Синоду Російської імперії. Так, 2 червня 1845 р. Відповідно до царського указу Св. Синод дозволив кожного року приймати на навчання сербську молодь до духовних академій [61]. 
У свою чергу, зацікавленість в навчанні в Російській імперії проявило й керівництво Сербського князівства, яке остерігалося розбурханої Європи 1848 році. Так, у 1850 році сербський уряд заборонив посилати молодь на навчання до університетів Франції та німецьких земель. Оскільки, сербська влада  остерігалася поширення ідей вільнодумства на Балканах. У зв’язку з цим О. Карагеоргієвич наказав посилати молодь у виші держави Романових. 
У 40-х роках XІX століття, російська влада офіційно започатковує традицію прийому іноземців до духовних академій. 2 червня 1845 року згідно з царських указом, Св. Синод надіслав дозвіл до Сербії, щодо щорічного прийняття сербської молоді до духовних академій Російської імперії. У відповідь на це сербський патріарх 12 квітня 1846 року надіслав на навчання до Київської духовної академії – шістьох осіб. До цього списку потрапили серби: Н. Лазаревич, Д. Нешич, С. Стретенович, І. Дмитрієвич [14], К. Янкович, М. Йованович. У зв’язку з хворобою Янкович, Лазаревич та Дмітрієвич  не змогли приїхати до Києва [47]. Тому на заміну їм до Київської академії поїхали: М. Протич, В. Ніколаєвич та Г. Мелічевич [див. додаток З]. Під час вступних екзаменів, викладачі академії виявили слабку підготовку цієї молоді у лінгвістичних науках, тому для них були призначені спеціальні лінгвістичні курси. 
Адміністрація академії щорічно звітувала перед Святішим Синодом, стосовно вступу студентів-іноземців. У вересні 1848 року до академії прибуло 12 болгарських юнаків. Половина з них, а саме Н. Євстаф’єв, Д. Куліолу, Г. Мілкович, Ф. Стоян, І. Христович та С. Петров мали направлення від болгарського уряду, що дозволяло їм претендувати на навчання за державний кошт. Інша частина: Х. Костович, І. Ікономович, В. Чопанов, І. Іванов, Х. Філіпов та Л. Конупов, мали змогу навчатися, але за власний рахунок [див. додаток И]. Більша частина молоді була слабо підготовлена, окрім Й. Іванова, який без підготовчих курсів був переведений до 3-го класу навчання, у нижчому відділенні [58].
Історичні джерела підтверджують те, що станом на 1849 рік в академії на навчанні перебували ще два болгари і один молдованин. Потім тут слухали курси лекцій, два серби П. Остоїч, Є. Іліч, болгари П. Волков, В. Натанаїлов, чорногорці В. Попович, Д. Бакич [див. додаток К] та греки К. Ніколаїдіс, А. Антоніадіс [див. додаток Л]. 
Вже 2 вересня 1849 року, двоє випускників-сербів академії, які успішно склали іспити, були переведені на державне утримання. Ними стали М. Іоанович та В. Ніколайович [23]. 
У 1850 році Святішим Синодом затвердився документ у якому йшлося про прийом до навчальних закладів сербів без черги. Про майбутнє своєї молоді, думав і наступний Сербський митрополит Пьотр. Він 15 травня 1853 року звернувся  листом до Київського митрополита з проханням зарахувати до Київської духовної академії таких сербів: П. Сретьковича, Д. Зисича, А. Васильєвича та Н. Златковича [67]. Станом на 1857 рік, у стінах академії навчалися такі серби, як С. Крестич, П. Венедикт та священик Н. Попович. 
У 1861 році до Київського митрополита знову прийшов лист від Сербського митрополита Михаїла, який просив зарахувати: І. Ставрича  (був родом з Боснії) та І. Петровича (родом з Герцоговини [59]). Більшість студентів іноземців які вступали до Київської духовної академії, не мали відповідного рівня підготовки. Але попри всі нюанси викладачі академії створювали відповідні сприятливі умови для навчання таких студентів, які згодом ставали відомими людьми. Цим особам надавали грошові пільги на побутові витрати, але і це не зберегло репутацію академії від скандалу, який відбувся у 1861 році [58].
Неприємний інцидент був викликаний скаргами студентів-іноземців, які були незадоволені харчуванням у навчальному закладі. Студенти писали про те, що їх дуже погано годували, внаслідок чого у них розвинулися шлункові захворювання [57, с. 47]. Скаргу підписали вісім іноземців. Ними стали священик Н. Попович, ієродиякони Філарет, Євфтимій, Геннадій, Я. Павлович, Ф. Петров, ієромонахи Моісей та Аврекій. Непорозуміння призвело до того, що згадані студенти відмовилися від навчання в академії та виявили бажання повернутися додому. Київський митрополит дізнавшись про інцидент, звернувся до Сербського митрополита з листом в якому йшлося про звільнення даних студентів з навчання в академії. Другий же попросив надати ще один шанс своїм підопічним, пообіцявши їх повне підкорення академії. Конфлікт було врегульовано, про що свідчать списки ХХІ випуску, де зазначені учасники конфлікту: Н. Попович, ієромонах Моісей та Я. Павлович [1;2;3]. 
З вище вказаного ми бачимо, що потреба у відправленні сербської молоді у вищі навчальні заклади Російської імперії була дуже істотна, проте можна стверджувати, що не зважаючи на це сербам вдалося на початок ХІХ ст. зберегти національну управлінську та духовну еліту.
У свою чергу, для болгар навчання на теренах Російської імперії перетворилося на нагальну потребу, без якої не можна було б сподіватися на появу такого явища як «Болгарське відродження». На жаль, болгарам не вдалося зберегти свій патріархат. У результаті втрати державності з перших десятиліть ХV століття, припинив своє існування Тирновський патріархат. Упродовж другої половини XV– ХVІІІ століття, у результаті безпосереднього підпорядкування Константинопольському патріарху, відбувався процес еллінізації верхівки болгарського духовенства. Щоправда, треба зауважити, що монастирі залишалися центрами болгарської культури про що засвідчує творчість Паїсія Хіландарського [59, c. 56].
Процес еллінізації посилився після 1830 року. У результаті здобуття Грецією незалежності, коли у суспільстві набула поширення ідеологія панеллінізму. Константинопольська патріархія проявила активність у витісненні церковнослов’янської мови, саме грецькою. Так, у Пловдиві при митрополиті Хрисанфі (1850 – 1857) церковнослов’янська мова була заборонена у всіх храмах, окрім церкви сятого Петки. Ситуація дійшла до того, що 1841 році було заборонено використання Євангелія (1840), перекладеного на новоболгарську мову [59, c.89]. 
Одночасно патріархія ввела цензуру на болгарські видання, що, зрозуміло також посилювало антигрецькі настрої. Варто враховувати, що болгари, на відміну від сербів не мали цивільної адміністративно-територіальної автономії. Тому для болгарської еліти боротьба за незалежність від Константинопольського патріархату набувала ще більшого ідеологічного забарвлення.
Антигрецькі настрої проявилися не тільки у соціальних вибухах, які відбувалися у містах Враці (1820) та Самокові (1829 – 1830), а і в налагодженні плідної роботи у підготовці національно свідомої інтелігенції на теренах Російської імперії [42]. 
Були і труднощі, які мали подолати сербська та болгарська молодь щоб навчатися в Київській духовній академії. Наприклад, для того, щоб потрапити у Київську духовну академію необхідно було отримати дозвіл від Св. Синоду. Зазвичай, сербський митрополит звертався з відповідним проханням до київського митрополита. А то студенти-болгари, які підпорядковувалися Константинопольському патріарху навчалися на основі відповідного звернення свого духовного лідера. Після цього йшли відповідні консультації та дозвіл на прибуття від св. Синоду [57, с. 52].
Надсилати іноземців на навчання за кордон мали всі керівні органи країни. Наприклад у 1870 році Сербсько-народний церковний комітет направив до Київської академії, австрійсько-підданих сербів – Г. Мургуловича та М. Думича. У 1871 році Л. Купусаревича. Між 1866–1871 роками на українських землях навчалося 11 студентів слов’янського походження з Туреччини [58].
Після великої кількості бажаючих навчатися в академії, у 1897 році Російський уряд офіційно прийняв документ «Правила вибору і рекомендації слов’янських уродженців в російські навчальні заклади», що врегульовував питання навчання південних слов’ян в імперії Романових[61 с. 117]. Відповідно до них бажаючі навчатися в академії подавали клопотання та рекомендації до посольств Російської імперії. Був встановлений чіткий термін прийому заяв, до 1 квітня. Лише після розгляду всіх справ Комісією особа отримувала відповідний дозвіл на перетин кордону. Іноземці, що самовільно приїхали до Києва могли навчатися лише за власний кошт [79, с. 23].
Цікавим явищем, було коли особа переводилася з Санкт-Петербурзької духовної академії до Київської. Доречно відмітити, що вологий клімат Санкт-Петербургу не дуже подобався болгарам, тому вони намагалися перевестися до теплого міста Києва. У такому разі, питання вирішувалося  зазвичай через Святий Синод [57, с. 77].
Серби та болгари могли навчатися за кошти своєї держави, або використовуючи власні заощадження. Особа яка старанно навчалась могла переводитися на державне утримання. Так, 1849 році М. Іоанович та В. Ніколайович успішно склали іспити та були переведені на державне фінансування [58]. 
Було зрозумілим, і те що іноземці-слов’яни, через брак якісних початкових та середніх навчальних закладів на Балканах й погане знання російської мови показували дуже низький рівень освіти. Так, у 1846 році для сербів, що провалили вступні екзамени через слабку підготовку, були направлені спеціальні курси [46, с. 32]. 
Проте не всі студенти з Балкан могли витримати програму духовної академії. Так, 1875 році академію залишив студент IV курсу Н. Ружич. Наступного року болгари П. Волков, В. Попович та серби С. Іоакимович, М. Євтович. Чимало студентів-іноземців відраховували через неявку на навчання з літніх канікул, це явище було дуже розповсюдженим. 
У той час поступово освітній рівень слов’ян-студентів зростав. Наприкінці ХІХ століття до академії вже вступали випускники духовних семінарій та академій. Так, у 1890 році за проханням сербського митрополита Михаїла до Києва приїхали випускники Бєградської академії: Ч. Мар’янович, С. Завічич, Д.  Ковачевич, У. Оцокович, М. Милойкович, С. Айздакович [57, с. 75]. Частина сербів та болгар поступали в Київську духовну академію закінчивши середні навчальні заклади в Російській імперії. У 1876 році болгарин Д. Ганчєв –випускник Південнослов’янського пансіонату (Одеса) був зарахований до числа студентів Київської духовної академії [13].
Тепер доцільно проаналізувати кількісні показники перебування болгарської та сербської молоді в Київській духовні академії. За нашими підрахунками у період з 1820-х по 1920 роки в Київській духовній академії навчалося 78 болгар. З цього кола осіб вдалося з’ясувати хронометричні межі навчання, вступу чи закінчення академії. Статистичні дані виглядають наступним чином: 
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Рис. 3.1. Студенти болгари Київської духовної академії (1820-1915).

Отже, з болгар мало змогу навчатися, лише 59 студентів (75, 6%). Так, у 1820-х рр. Навчався лише один болгарин, а у 1849 – 1860 р. – 15 осіб, 1861 – 1880рр. – 10 осіб, 1881 – 1900 – 12 осіб, 1901 – 1915 – 21 особа. 
Доцільно припустити, що стабільно болгарські студенти прибували в академію на навчання у періоди від 1849 до 1875; від 1878 або 1879 по 1885 або 1886 р. Та з 1896 по 1912 рр. Перша криза прибуття болгар з 1875 по 1879 рр. Була обумовлена Квітневим повстанням (1876) та російсько-турецькою війною 1877 – 1878 рр. [36, с. 623]. 
Другий спад приїзду болгар-студентів до Києва охоплював період в десять років (1885/1886 – 1896) та обумовлювалася кризою в російсько-болгарських відносинах. 
На початку 1880-х рр. Керівництво незалежної Болгарії поступово почало відходити від проросійської орієнтації. Відносини ускладнилися у результаті Румелійської кризи 1885р. Та Болгарської кризи 1886 р. Від 1886 по 1896р. Дипломатичні відносини між Болгарією та Російською імперією були розірвані [36, с. 501–502]. 
Третій спад розпочався 1912 р., оскільки у жовтні розпочалася Перша Балканська війна, а 1913 р. – Друга Балканська війна. Тому 1912 – 1913рр. Болгарська молодь не вступала до Київської академії. А з початком Першої світової війни Російська імперії та Болгарія опинилися по-різні військово-політичні блоки. У зв’язку з цим 9 грудня 1915 р. Святий Синод встановив обмежувальні заходи, які стосувалися безпосередньо болгарської молоді.
Також можна прослідкувати й інтенсивність вступу болгарської молоді до академії [64]. Упродовж 1849 – 1860 р. Із 15 осіб болгарського походження 1849 р. Поступили в Київ й тільки один (Стоянов Феодор) 1853 р. Можливо, у 1850-х рр. Навчалося й більше болгар. Проте доцільно висунути гіпотезу, що 1849 рр.  Болгарська юнь масово злинула в академію через революційні процеси в Європі 1848 – 1849 рр. 
У 1860 – 1890-х рр. У сприятливі періоди в академію поступало щороку 1- 2 особи. На початку ХХ ст. можна стверджувати про інтенсифікацію цього процесу й виявлено роки коли вступало одночасно 3-4 особи. Наприклад, 1911 р. Спудеями стали Р. Паїсій, Б. Сімов, С. Страшилов [4]. 
За нашими підрахунками упродовж  1843 – 1918 рр. В Київській духовній академії навчалося 103 серби. З цього кола осіб з’ясовано час навчання, вступу або закінчення навчального закладу 75 осіб (72, 8%). Статистичні дані виглядають наступним чином:
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Рис. 3.2. Студенти-серби Київської духовної академії (1843-1914)
Отже, упродовж 1843 – 1860-го р. В академії навчалося 19 сербів, 1861 – 1880-го р. – 17 осіб, 1881 – 1900-го р. – 30 осіб, 1901 – 1914 рр. – 9 осіб. На відміну від болгар сербська юнь з’являється в стінах академії раніше, з 1843 р. 
Окрім цього серби системно упродовж 1840 – 1860-го р. Надсилалися невеликими групами на навчання. Вірогідно, це робилося для кращої їх адаптації в іноземному середовищі. Також доцільно припустити, що вони були всі випускниками окремих навчальних закладів (Карловацької семінарії). Варто враховувати й те, що до сербське політичне керівництво із пересторогою ставилося до вільнодумних європейських університетів. Тому цілеспрямовано відсилало на навчання молодь в консервативну державу Миколи І. 
Традиційно на фоні Балканської кризи, викликаної повстанням в Боснії та Герцоговині, Болгарії, російсько-турецькою війною 1877 – 1878 років  рух сербської молоді до Києва майже припиняється. І відновився він на початку 1880 – х років Особливість навчання сербів в академії 1880 – 1890-х роках пояснюється тим, що вони продовжували направлятися на навчання як невеликими (2-3 особи) так і великими групами [64, c.67]. 
Проте на початку ХХ століття складається цікава ситуація: рух болгарської молоді зростає, а в свою чергу сербське представництво істотно скорочується (9 випадків вступу). Як і в болгарському випадку після 1911 році не зустрічаються випадки вступу сербів до академії. Зрозуміло, що на це вплинули Перша та Друга Балканська війна, початок Першої світової             війни [64]. 
На відміну від Сербії, болгарські очільники намагалося проводити в політичній та економічній сфері пронімецьку політику. Окрім цього керівництво Болгарії серед країн Балканського півострова найбільше уваги приділяло сфері освіти. Так, на 1910 р. 42 % населення вміли писати та читати [43, с. 289]. І це без тотальної залежності на межі ХІХ – ХХ століття від Російської імперії в кваліфікованих кадрах. 
Доречно зазначити, що переважаючі впливи випускників російських навчальних закладів прослідковуються лише в період російсько-болгарської «дружби» 1877 – 1884 рр. У інші періоди керівництво Болгарії навіть здійснювало показово антиросійські акції. Так, на фоні російсько-болгарського конфлікту середини 1880 – середини 1890-х років професором Софійського університету став М. Драгоманов [58, c.89]. Зазвичай після закінчення навчального курсу болгарська молодь поверталася на Батьківщину задля викладацької діяльності, але більшість займалася церковними справами. [1]. 
Наступна група студентів- іноземців, які продовжували свої традиції навчання у Києві були молдавани. Відомо, що після закінчення російсько-турецької війни у 1812 році, Бессарабія залишилася під юрисдикцією православної церкви Московського патріархату. Була створена Кишинівська єпархія, богослужіння проводилися церковнослов’янською мовою, викладання у Кишинівській семінарії – російською. А от у церковному житті Румунії того часу відбувалися дещо інші процеси. Нова держава взяла курс на «вестернізацію» місцевого православ’я, підпорядкування собі найвищого церковного керівництва, і намагалася подолати грецькі впливи. 
У вересні 1820 року до академії вступив перший студент-іноземець. Цією особою був теж молдавський ієродиякон Ієрофей. Цікавим моментом було те, що 62амец ей62 прийнято до лав навчального закладу за проханням Кишинівського та Хотинського митрополита Гавриїла. Сам Ієрофей був посланий до Духовної академії задля вивчення курсу словесності та богослов’я, і в майбутньому розповсюдження та викладання його на своїй Батьківщині [58, c.78].  Таким чином і розпочався «приплив», молдавської молоді до КДА. 
20 липня 1839 року, Молдавський митрополит Веніамін (Костаки) направив лист Київському митрополиту Філарету (Амфітеатрова), в якому просив прийняти на навчання до Київської академії одного з кращих вихованців Ясської семінарії, Василя Скрибан-Попеску. Прохання митрополита Веніаміна була виконано. Василь Скрибан-Полпеску був прийнятий . За два роки він закінчив повний курс Академії і в 1841 році отримав ступінь магістра богослов’я [6]. Наступним освіченим, студентом-іноземцем, після Філарета Скрібана, був Мельхіседек Стефанеску – магістр Київської академії випуску 1851 року. Мав змогу закінчити навчання у Київській духовній академії, і Г.Єначану, який у 1865 р. отримав ступінь кандидата богослов’я. У 1871 році у стінах академії навчався майбутній Хшський єписком – Сильветр, С. Баланеску та Ф. Скрибан. Наступними хто закінчив навчальний курс академії були: В. Єрбичано (1886-1890), К. Попович (-1887), І. Цинкока (1896-1901) [1;2;3].
Таким чином, на початку ХІХ ст. посилився молдавський, сербський та болгарський суспільно-політичний рух за незалежність. Проте головною передумовою унезалежнення від Османів стало національно-культурне відродження, яке було неможливе без підготовки інтелігенції. Київська академія в 1820-х – 1915 рр. Перетворилася на важливий осередок підготовки еліти для цих народів. Чисельність іноземних студентів визначалася рівнем політичної лояльності еліти Молдавій, Болгарії та Сербії до Російської імперії. За окреслений період у Київській академії навчалося 78 болгар та 103 серби, 36 молдаван.  
3.2. Вплив випускників Київської духовної академії на політичне, церковне та культурне життя незалежної Сербії, Болгарії та Молдавії
Сербія – це країна, яка найбільш повно відображає узалежнення від Російської імперії в гуманітарній сфері в ХІХ 63аме. ХХ ст. Випускники Київської духовної академії не тільки займали ключові посад в системі освіти, культури, релігії, але й певною мірою проводили процес «русифікації» гуманітарної сфери Сербії. У Бєлградській духовній семінарії, яка була заснована 1836 р. Системно викладалася російська мова. Що казати, якщо першим її викладачем був Д. Рудинський, який до цього викладав у Кишинівській духовній семінарії. Певною мірою це був вимушений крок, оскільки сербська молодь, яка прагнула отримати вищу богословську освіту їхала саме в духовні академії Російської імперії [1]. 
Після 1854 р. У Бєлградській духовній семінарії викладали предмети саме випускники Київської духовної академії Н. Зисич та А. Василевич (1822 – 1911). У свою чергу А. Василевич, декілька разів займав посаду  міністра освіти Сербії, тривалий час працював дипломатом в Санкт-Петербурзі. Сам А. Василевич 1859 р. Ініціював введення російської мови в гімназіях та ліцеях, написав перший підручник з російської мови для духовних семінарій. У свою чергу,Никанор Зисич 1863 р. Ініціював його використання у викладацькій практиці університетів [2]. 
Сам, Василевич після закінчення академії повернувся до Сербії: був учителем гімназії в місті Шабац. У 1859-1864 рр. — професор Бєлградській духовної семінарії. У 1859 р. За клопотанням Конференції Київської духовної академії був удостоєний ступеня магістра богослов’я та словесності. З 1868 року – професор та ректор (1875-1876) Вищої школи в Бєлграді. Брав активну участь у політичному житті Сербії, виступаючи за конституційний устрій країни та критикуючи князя Мілана Обреновича за схильність до авторитарного правління. У 1875 року увійшов до складу кабінету міністрів Сербії як міністр освіти і церковних справ. За його сприяння розпочався процес запровадження російської мови навчальних закладах Сербії. У свою чергу відомі митрополити Сербії Михайло та Іннокентій були також, випускниками Київської академії [46].
Іншою знаковою постаттю в сербському освітянському просторі став С. Стретинович – майбутній Бєградський професор, начальник відділення Міністерства освіти. Його перу належить «Граматика церковно-слов’янської мови та Незмінні слова церковно-слов’янської мови» (1853 р.) [67].
Тому, починаючи з 1870 – початку 1900-х рр. В сербській системі освіти спостерігаємо посилення ролі російської мови. Так, з 1873 р. Російська мова була введена в Вищому жіночому училищі, 1877 р. – учительському училищі, 1880 р. – Військовій академії. У 1877 р. В Бєлградському університеті була відкрита кафедра російської мови та літератури. 1902 р. Російська мова була введена у якості обов’язкової у сьомому та восьмому класах гімназій. Якісно збільшується кількість годин, що виділялася на російську мову. Випускник Київської духовної академії М. Анжелкович спродукував новий посібник з російської мови «Практическая русская грамматика» (1903) та «Русско-сербский словарь» (1903). У свою чергу інший випускник Київської духовної академії П. Протич створив словник-мінімум для гімназій «Учитель русского языка» [30, c. 176].
Провідні позиції, випускники Київської духовної академії займали й в адміністративній, освітній сфері Сербської православної церкви. Так, випускник XVI курсу академії М. Йованович (1826 – 1898) з 1859 р. – митрополит Бєлградський та архієпископ Сербії [див. додаток М]. Вже після закінчення навчального курсу в 1853 році, Михайло був обраний на посаду єпископа Шабацького, автоматично ставши головою (1854 р.) Православної церкви у Сербії. На Батьківщині він почав активно займатися організацією церковної справи. Митрополит Михайло, намагаючись послабити процес еллінізації болгар, брав болгарську молодь на навчання в сербські школи, друкував в Сербії книги для болгар[66, c. 78]. Продовжував традиції академії приймаючи на навчання в сербські школи болгарську молодь. Після цієї події єпископ став активно співпрацювати з академією та посилати туди на навчання сербську молодь. 
На одному курсі з митрополитом навчався Савва Стретинович, майбутній бєлградський професор та начальник відділення Міністерства Народної Просвіти. Написав відому «Граматику церковно-слов’янської мови та Незмінні слова церковно-слов’янської мови» (1853 р.) [63]. Іншим науковцем став Аліпій Василевич. Спочатку був декілька разів міністром народної просвіти, потім став одним із засновників та представників ліберальної партії у Сербії. Відомий своїми працями: «Дух народа сербського», написав перший підручник російської мови для сербів.
На одному курсі з митрополитом навчався Яков Павлович (Інокентій)(1840 – 1905), який тривалий час працював викладачем у гімназії Крагуєваці (1867 – 1870), Бєлградської духовної семінарії (1870 – 1880) [див. додаток Н]. Від 1880 по 1886 р. – начальник відділу віросповідань при Міністерстві освіти Сербії. Через фактичний розрив болгарсько-російських відносин був звільнений з посади. Від 1894 р. – єпископ Нішський, від 1898 р. – митрополит Бєлградський [1]. 
Відомим сербським богословом став Ніколай Попович (Нестор, єпископ Нішський), який став професором та ректором Бєградської семінарії. За його ініціативи було відкрито сербський духовний журнал «Сіон». Інший випускник Київської академії Ч. Мар’янович, став відомим просвітителем-педагогом [49, с. 76]. Не варто забувати й Й. Стояновича, який написав «Преуређење београдске богословије»(1894 р.), «О црквеном суду првих хришћана» (1894 р.), «Историјашколске дисциплине» (1891 р.), «Методика школске дисциплине», що сталик класиуою сербської педагогічної думки. 
Серед австрійських сербів видатним випускником академії був Никодим Мілаш (1845 – 1915). Після закінчення Київської духовної академії та Чернівецького університету займав посади ректора Бєлградської духовної семінарії (1886 – 1887), Задарської духовної семінарії (1887 – 1903), від 1890 р. – єпископ Далматинський та Істрійський. Його перу належать праці:«Достојанства у православној цркви» (1879 р.), «Словенски апостоли Кирил и Методије» (1881 р., за неї отримав ступінь доктора). «Крмчија савинска» (1884 р.) «Правила православне цркве» (1895–1896 рр.), «Списи о историји православне цркве у Далмацији» (1899 р.), «Православно црквено право» та інші [48, c. 290]. 
Доречно зазначити, що серед випускників Київської духовної академії зустрічаємо й цікавих письменників. Варто звернути увагу на спадщину Светоліка Ранковича, який прославився своїми романами «Горски цар», «Сеоска учительица» та «Порушени ідеали» дали йому світове визнання.
Відомі серби не тільки богословськими та політичними діячами, а ще й кудьтурними. Після закінчення навчання у духовній академії, знаменитими сербськими художниками стали: Живко Югович, Благой Кулич, Георгій Момчилович. Письменником стали Мілан Джурич та Светолік Ранкович. Мілан спочатку працював професором у Бєграді. В академії він гарно вивчав поезію та писав вірші присвячені сербському життю. Автор алегорії «Косово» у 4-х актах. Член Сербської академії наук та мистецтв з 1961 року, автор понад 200 робіт по класичній літературі та філософії. Кавалер Ордена Святого Сави (Королівство Югославія) і Ордена Праці з Червоним прапором [2].
Светолік Ранкович після закінчення курсу навчання викладав богослов’я в церковній школі Карагуєваца. У 1890 році став професором, викладав у Бєградській семінарії. Почав писати в 1892 році. Відомий він своїми працями, які присвячені життю сербів. «Книжевная Задруга» та ще три романи «Горски цар», «Сеоска учительица» та «Порушени ідеали» дали йому світове визнання. Його романи об’єднує проблема зіткнення людини з утилітарною дійсністю [31]. Одним з перших в сербській літературі зосередив увагу на внутрішньому світі героя (впровадив внутрішній діалог), розкриваючи характери в гострих життєвих зіткненнях. Увійшов в сербську літературу як видатний реаліст, був одним з творців жанру психологічного роману в Сербії.
Варто кілька слів сказати про вклад навальних закладів підросійської України у розгортання «Болгарського національного відродження». У результаті російсько-турецької війни яка тривала протягом 1806 – 1812 років, на теренах Бессарабії та Херсонської губернії виникла величезна болгарська діаспора. Одним із її центрів стала Одеса. Саме у цьому місті з 1810 році проживав відомий діяч болгарського Відродження Васил Апрілов [див. додаток П]. За сприянням його, та співвітчизника, одеського купця Н. Палаузова, 1835 році у Габрово (Болгарія) було відкрито першу болгарську світську школу. Пізніше виникають подібні школи по всій підосманській Болгарії. Підготовка вчителів для них проводилась саме в навчальних закладах Одеси. У 1858 році в Одесі відповідно до рішення Св. Синоду було створено Пансіонат для південних слов’ян. Серед його випускників були митрополит Тирновский Клемент та митрополит Доростоло-Червенський Христо Ботаєв [68].
Зазвичай після закінчення навчального курсу болгарська молодь поверталася на Батьківщину задля викладацької діяльності, але більшість займалася церковними справами. Одним із випускників який повністю присвятив себе церкві став Григорій Шивачев [1]. Після закінчення академії у 1898 році він став викладачем гомілетики в Самоковському училищі. Вже у 1900 році прийняв чернечий сан, отримавши ім’я Климент. Довго займався викладацькою діяльністю богословських предметів. Потім став митрополитом Врачанським. Діяльність Климента була спрямована на покращення освіти та підготовці майбутніх висококваліфікованих священнослужителів. Він відкрив школу для священиків У Черепішському монастирі. Брав активну участь у складанні статуту Врачанської єпархії. Був талановитим проповідником, говорив про мир у церкві та суспільстві. 
Проте і в Болгарії випускники Київської духовної академії зреалізували себе, як впливові релігійні діячі та політики. Беззаперечно варто назвати постать Василя Друмева (1841 – 1901) [4]. Це була справді багатогранна особистість у болгарській історії. Розпочинав він свій життєвий шлях, як письменник. Його перу належать повість «Нещастна фамилия», драма «Иванко, убийца Асеня», що сприяли піднесенню національної ідентичності болгарського народу серед інших[65, с. 48]. У 1872 році повернувшись до Болгарії Друмев прийняв духовний сан під ім’я Климент [див. додаток Р]. У роки російсько-турецької війни 1877 – 1878 рр. Став єпископом Русевської єпархії, а після – ректором Петропавлівської семінарії, з став 1879 року – депутатом Народних Зборів, що ухвалили Тирновську конституцію. Пізніше потрапив до складу Перших Великих народних зборів, що обирали першого князя Болгарії. З 6 грудня 1879 до 7 квітня 1880 рр.,  та з 21 – 24 серпня 1886 р. – прем’єр-міністр та міністр освіти Болгарії. Від 1884 року – Тирновський митрополит. Проте, після розгортання російсько-болгарського конфлікту середини 1880-х років втратив вплив у політичному та релігійному житті Болгарії. Він був активним політичним діячем Болгарії, письменник, засновник Болгарського книжкового товариства, другий та дев’ятий Голова Ради Міністрів Болгарії, педагог, вчений, вважався великомучеником та національним героєм Болгарії. В честь його названо низку начальних закладів, населених пунктів та вулиць. У 1870 році отримав звання «кандидат богослов’я», захистивши дисертацію «Греко-римскиезаконы о преступлениях против веры и церкви». Переїхав до центру болгарської діаспори міста Браїли, де створив Книжкове товариство, яке пізніше перетвориться в Болгарську академію наук. Співпрацював з істориком Марином Дриновим, разом з яким створив бібліотеку. Розпочав свою літературну діяльність, написавши такі твори, як «Нещастна фамилия» і «Ученик и благодетели» [66]. Василь Друмев належав до письменників доби болгарського Відродження,літературна спадщина якого представлена ліричними та історичними творами. Славу він здобув після написанням повісті «Нещастна фамилия» в 1860 році, а також драми «Иванко, убийца Асеня». Цей твір набув великого розголосу в болгарському суспільстві, і в першу чергу само ідентифікував їх, як окремий вільний народ. 
У 1872 році повернувшись до Болгарії Друмев прийняв духовний сан під ім’я Климент. У роки російсько-турецької війни 1877 – 1878 рр. Став єпископом Русевської єпархії, а після – ректором Петропавлівської семінарії, з став 1879 року – депутатом Народних Зборів, що ухвалили Тирновську конституцію. Пізніше потрапив до складу Перших Великих народних зборів, що обирали першого князя Болгарії. З 6 грудня 1879 до 7 квітня 1880 рр.,  та з 21 – 24 серпня 1886 р. – прем’єр-міністр та міністр освіти Болгарії. Від 1884 року – Тирновський митрополит [1]. Проте, після розгортання російсько-болгарського конфлікту середини 1880-х років втратив вплив у політичному та релігійному житті Болгарії. Він був активним політичним діячем Болгарії, письменник, засновник Болгарського книжкового товариства, другий та дев’ятий Голова Ради Міністрів Болгарії, педагог, вчений, вважався великомучеником та національним героєм Болгарії. В честь його названо низку начальних закладів, населених пунктів та вулиць [52, c. 52]. У 1870 році отримав звання «кандидат богослов’я», захистивши дисертацію «Греко-римские законы о преступлениях против веры и церкви». Переїхав до центру болгарської діаспори міста Браїли, де створив Книжкове товариство, яке пізніше перетвориться в Болгарську академію наук. Співпрацював з істориком Марино мДриновим, разом з яким створив бібліотеку. Розпочав свою літературну діяльність, написавши такі твори, як «Нещастна фамилия» і «Ученик и благодетели» [66]. 
Василь Друмев належав до письменників доби болгарського Відродження,літературна спадщина якого представлена ліричними та історичними творами. Славу він здобув після написанням повісті «Нещастна фамилия» в 1860 році, а також драми «Иванко, убийца Асеня». Цей твір набув великого розголосу в болгарському суспільстві, і впершу чергу самоідентифікував їх, як окремий вільний народ. Після того як 1872 р. Було проголошено відновлення Болгарського екзархату В. Друмев вирішив повернутися до Болгарії. Влітку 1873 року він прийняв духовний сан та взяв ім’я «Климент». Вже під час російсько-турецької війни 1877 – 1878 рр. В. Друмев став єпископом Русевської єпархії. Після закінчення війни став ректором Петропавлівської семінарії. Був обраний депутатом перших Народних Зборів (1879 р.), що ухвалили Тирновську конституцію. Пізніше потрапив до складу Перших Великих народних зборів, де обирали першого князя Болгарії. У цей час він став прем’єр-міністром (6 грудня 1879 – 7 квітня 1880 рр.) та міністром народної освіти Болгарії за квотою Консервативної партії [52, c. 52]. У 1884 р. Був обраний на вакантну посаду тирновського митрополита. У 1885 – 1887 рр. Був першим головою новоствореного болгарського Червоного хреста. 21-24 серпня 1886 року Клемент ненадовго повернувся у крісло прем’єр-міністра Болгарії. Але через кризу у болгаро-російських відносинах, викликану анексією Східної Румелії, він почав втрачати свій політичний і релігійний вплив [66]. 
Зі стін академії вийшов відомий педагог та громадський діяч Болгарії  С. Станіміров. Він почергово викладав та очолював Априловську та Софійську класичну гімназії. Вважається засновником Болгарського історичного товариства та Археологічного інституту. У свою чергу інший випускник академії І. Снєгаров певний період очолював ці наукові установи [4]. 
На відміну від Сербії впливи випускників Київської академії на культурні процеси в Болгарії були значно слабші. Лише в період російсько-болгарської дружби (1877 – 1885) настав «золотий час» В. Друмева, який став прем’єр-міністром Болгарії. Але після 1886 р. Його епоха закінчилася. У свою чергу С. Станіміров та І. Снєгаров стали достатньо відомими педагогами та громадськими діячами.
Видатними діячами, після закінчення навчання в Київській духовній академії, ставали і молдавани. 
У 1847 році, за проханням Михайла Скрибана, до академії вступає Петрович-Стефанеско, якого вважають одним із найкращих студентів-молдован [див. додаток С]. У перший рік свого перебування вдома, Мельхіседек перетворив духовну школу в чотирирічну семінарію, у якій викладалося догматичне, пастирське і моральне богослів’я, православне сповідання П.Могили, загальна церковна історія, біблійська історія, молдавська мова та латина, правознавство, математика, креслення і церковний спів . Саме він у 1864 році, очолив кафедру новоствореної молдаванської Нижньо-Дунайської єпархії [74, c. 181]. Згодом він став Мельхіседеком Петровичем-Стефанеску – єпископ Романський, який був засновником духовної семінарії.
 Стефанеску також мав честь стати одним із перших єпископів Нижньо-Дунайської єпархії, який був почесним членом Національної академії наук. Як відомий науковець, він написав наукові доповіді з теми: «Відповідь Константинопольської Патріархії з питання про освячення Миру, Папізму та сучасне становище Православної Церкви в королівстві Молдаванському», доповіді про «кальвінізм» тощо. Цікавим є його розповідь про, таке явище, як «плач ікони Божої Матері», очевидцем якого він став, перебуваючи у  храмі Сокальського монастиря(1854 р.) [84, c. 89] . Також він був засновником «Православного Молдаванського Товариства», метою якого було захист та розповсюдження молдаванської та молдавської мови та православних текстів. Це товариство також займалося тим, що допомагало священикам отримувати богословські знання та навички. 
Баланеску Семен (Симеон) Васильович у майбутньому єпископ Арджешський теж з Молдавії. У 1872 році навчався у академії за кошти Святого Синоду. Закінчив  навчальний заклад у 1873 році, отримавши ступінь кандидата богослов’я. Після закінчення академії працював викладачем у Бухарестській семінарії, згодом став її ректором. Отримав сан ієромонаха, потім вже архімандрита. У 1879 році був  хіротонізований наєпископа Пітештського, вікарія Арджешської єпархії. Також був меценатом, організатором при монастирях – училищ. Будучі членом Молдаванського сенату мав змогу захищати інтереси Молдаванської Церкви.
Єрбичано Веспасіан Георгійович, навчався в Київській академії, в період з 1886-1890 рр. У 1890 році отримав ступінь богослов’я. Після закінчення навчального закладубув викладачем загальної та церковної історії у Ясській духовній семінарії [1]. 
Наступний студент молдавського походження Попович Костянтин Георгійович. Спочатку закінчив курс Кишинівської духовної академії. Як відмінник, був направлений до Київської духовної академії, яку закінчив у 1887 році. Після академії повернувся на Батьківщину де став викладачем гомілетики у Кишинівській семінарії. 14 травня 1905 року був переведений у сан протоієрея та  нагороджений орденом Святої Анни 3-го ступеня за величезний вклад у освіту [2]. 
Наступний студент з Молдовії, який мав змогу закінчити академію був Скрибан Христофор. Збереглося і його прохання до Правління Київської духовної академії про бажання по-закінченню Київської духовної академії : «побывать в столицах Российской империи, на что есть желание и молдавского начальства», от 9 и 12 июля 1851 г. [3].
Знаним вихованцем Київської духовної академії, був Сильвестр, єпископ Хушський, який закінчив згаданий навчальний заклад у 1873 р. І отримав ступінь кандидата богослов’я [15, с. 436]. Він займався викладацькою діяльністю, перебував на посаді професора і декана богословського факультету Бухарестського університету. Будучи членом румунського Синоду, чимало уваги приділяв покращенню матеріального становища румунського духівництва, запропонував власний проект вирішення цього питання [15, с. 440]. Багато років працював редактором синодального журналу «Румунська Православна Церква», в якому опублікував велику кількість власних та перекладних статей з богослов’я та церковного права.
Цинкока Іоан Параскевич спочатку навчався у Романськії духовної семінарії, потім у Ясській. У Київській академії навчався у 1896-1901 рр. Закінчив курс та отримав ступінь кандидата богослов’я. Після закінчення академії став церковно-єпархіальним ревізором Романської єпархії. У 1902 р. Став священиком у церкви Пречиста Мааре у місті Роман. Також був членом єпархіальної консисторії Нижньо-Дунайської єпархії. 
Цікавою особистістю академії став Енокеско Геннадій. Цей молдавський уродженець, був прийнятий до лав на прохання Молдавського митрополита 1861 р. Відомий тим, що приймав  участь у протесті студентів Київської духовної академії проти поганого харчування. Був відрахований через порушення дисципліни [1]. 
Отже, Києво-Могилянська академія протягом багатьох років, поповнювала країни слов’янського простору видатними особистостями. Більшість студентів присилали на навчання до Київської академії, задля здобуття освіти і поширення її на рідних теренах. Зазвичай, після закінчення навчання більшість іноземців поверталося додому, але були і такі, які попри всі труднощі залишалися і вчили українську молодь. Вихованці Київської академії реалізувалися дуже талановитими людьми в різних галузях [80]. Найбільше серед іноземців навчалася студентів з поневоленої Сербії. Основна мета сербських студентів полягала у поширенні просвіти у Сербії, яка на жаль, не мала закладів вищої освіти, та як наслідок кваліфікованих кадрів. Тому сербські митрополити були зацікавлені у співпраці з українськими вишами. Як наслідок, вплив випускників – іноземців Київської академії на політичне, церковне та культурне життя незалежної Сербії, Болгарії та Молдавії був дуже сильним, враховуючи тільки кількість самих вихідців. 
Можна стверджувати, що найбільш вдало влаштовували своє життя та діяльність –  серби-випускники Київської духовної академії. Адже у другій половині ХІХ – початку ХХ століття, вони «окупували» керівні посади у церковних, державних структурах.
ВИСНОВКИ
Київська академія за період свого існування, стала найвпливовішим навчальним закладом на українських землях. Її популярність за кордоном була зумовлена тим, що для іноземних студентів були створені спеціальні умови вступу, які сприяли їх навчанню. А велика кількість іноземців гарантувала у подальшому поширення українських ідей. 
Під час опрацювання теми було з’ясовано рівень забезпеченості джерелами та висвітлення її у працях істориків. Наявна джерельна база є найрізноманітнішою. Варто зазначити, що дана тема лише набуває своєї популярності серед іноземних дослідників. Найбільше праць з даного періоду написано самими вихованцями та викладачами академії. До загального розгляду сьогодні є доступними списки випускників академії, які сформовані у бібліографічному словнику. 
У ході дослідження було виявлено, що Києво-Могилянська академія виникла на базі Київської школи, заснованої Петром Могилою. У 1701 році Петро І офіційно надав їй статус академії. Як наслідок, Києво-Могилянська академія стала першим вищим православним закладом у Східній Європі. Але у 1817 році комісією було з’ясовано, що академія вичерпала себе, як навчальний центр. Тому, її статус було понижено до семінарії. 28 вересня 1819 року останню було перетворено на Київську духовну академію. Яка зазнавала постійного реформування, і порівняно з попередньою постійно перебувала під пильним наглядом Святішого Синоду, який власне мав повноваження набирати студентів на навчання. 
Дослідження історії становлення начального закладу дало змогу прослідкувати навчальний процес, який тривав чотири роки. Було з’ясовано що в закладі існував поділ на два класи – ординарні та екстраординарні. У кожному відділенні вивчали певну групу навчальних дисциплін. Київська академія була типовим європейським навчальним закладом. Також було виявлено, що на процес навчання дуже сильно впливали укази російського уряду. Але попри це адміністрація закладу продовжувала поширення українських ідей серед студентів. 
Для розуміння місця та ролі Київської академії було здійснено аналіз процедури вступу іноземних студентів. Стало відомо, що більша частина була направлена до академії за ініціативами іноземних митрополитів, які активно вели співпрацю з ректорами навчального закладу. А це означало те, що академія мала авторитет серед вищих кіл православного світу. Натомість  Російський уряд видавав укази на користь іноземців та надавав їм широкі права. Таким чином, влада хотіла поширювати свій імперський вплив.  
Зазвичай іноземних студентів приймали на навчання до академії за клопотанням настоятелів церков та монастирів (за згодою Святого Синоду). Також існували випадки коли студенти навчалися за власний кошт або за підтримки меценатів. Багато студентів-іноземців отримували лише статус дійсного студента (3 роки), так і не закінчили повністю академічний курс. Це було викликане через брак коштів, погане знання мови у навчального закладі, хвороби та інші соціальні проблеми.
На початку ХVІІІ ст. Києво-Могилянська академія перетворилася на важливий інтелектуальний центр підготовки сербської інтелігенції. За сприяння австрійського уряду було утворено Карловацьку митрополію. Її очільники проводили системну роботу із відкриття освітніх навчальних закладів. Головою проблемою була відсутність кваліфікованих учительських кадрів та навчально-методичної літератури. За цієї непростої ситуації керівництво Російської імперії вирішило посилити свій вплив в регіоні, та дозволило сербам навчатися в Києво-Могилянській академії.
 Упродовж 1726 – 1798 рр. В Могилянці навчалося 35 сербів. З цієї когорти осіб найбільша кількість (22) прибували в 1741 –  1761 р. Проте з другої половини 1750 –х рр. Уряд Марії – Терезії почав боротися з переважаючими російськими впливами та шляхом репресій, альтернативної гуманітарної політики істотно зменшив число сербів, що здобували освіту в Києві.
У результаті навчання великої кількості сербів в Києво-Могилянській академії істотно активізувалися українсько-сербські культурні зв’язки. Вони проявилися у тому, що частина випускників несербського походження (М. Козачинський, Т. Климовський, Т. Левандовський, П. Падуновський, Г. Шумляк, І. Минацький, С. Залуцький) направлялися на роботу у  школи Карловацької митрополії. Серед найбільш відомих педагогів з України можна назвати М. Козачинського, який очолював Карловацьку латинську школу. Проте велика частина сербів-випускників Києво-Могилянської академії поверталися на батьківщину задля культурного відродження. Так, єпископом Будимської Карловицької митрополії став Д. Новакович, Й. Раїч зарекомендував себе як педагог та письменник.У свою чергу, художники С. Балтич та Й. Василевич репрезентували українське бароко на Балканському півострові.
На початку ХІХ століття, активізувався сербський, молдовський та болгарський суспільно-політичний рух за здобуття адміністративно-територіальної світської та церковної автономії/незалежності. Проте головною передумовою унезалежнення від османів, стало національно-культурне відродження, яке було неможливе без підготовки інтелігенції. 
Саме, Київська духовна академія в 1820 х – 1915 рр. Перетворилася на важливий центр підготовки світської та духовної еліти для цих народів. Якщо сербсько-російські відносини упродовж ХІХ – початку ХХ ст. залишалися стабільно приязними, то у болгарсько-російських відносинах були періоди «заморозків» (1885 – 1896). Тому чисельність абітурієнтів визначалася рівнем міждержавного спілкування. У зв’язку з цим за окреслений період у Київській духовні й академії навчалося 78 болгар та 103 серби, 36 молдаван.
Випускники Київської духовної академії залишили вагомий слід в освітянській та духовній сфері Сербії та Молдовії. Певною мірою можна говорити навіть про засилля випускників з Київської духовної академії в цих сферах. Так , А. Василевич став  міністром освіти Сербії. За його сприяння розпочався процес запровадження російської мови в початкових, середніх та вищих навчальних закладах Сербії. Так, 1873 р. Російська мова була введена в Вищому жіночому училищі, 1877 р. – учительському училищі, 1880 р. – Військовій академії. Також два сербські митрополитами Михайло та Іннокентій були випускниками Київської академії. У XIX столітті Духовних Академій буливідкритими для навчання і вихідців з Молдаванської Православної Церкви. Одними із відомих випускників Київської академі сатали: єпископи Філарет Скрибан, Мелхиседек Стефанеску, Сильвестр Баланеску та Патріарх Молдавії Никодим Мунтян.
У Болгарії впливи випускників академії були значно слабші. Лише в період російсько-болгарської дружби (1877 – 1885) настав «золотий час» В. Друмева, який став прем’єр-міністром Болгарії. Але після 1886 р. Його епоха закінчилася. У свою чергу С. Станіміров та І. Снєгаров стали достатньо відомими педагогами та громадськими діячами.
Серед молдавського населення, відомими випускниками стали: педагог Удріце Нестурел, Дмиртіє Бряшовянул — автор першої молдаванської граматики. Ще один просвітник Амфілохій Хотинський, який займав посаду Хотинського єпископа та протекта Хотинської школи. Серед відомих вихованців Києво-Могилянської академії також варто вказати перекладача  Дамаскіна Римського. 
Навчаючись та викладаючи у різних країнах світу, києво-могилянці обмінювалися досвідом.  Розвиток Київської академії, дав поштовх в освітній галузі слов’янських країн. Академію дуже шанували в різних країнах, про це говорить той факт, що в Молдавії збереглися перекладені твори київських вихованців. Можна стверджувати, що всі слов’янські школи брали початок від Києво-Могилянської академії. А її ректори піклувалися про нові навчальні заклади, забезпечуючи їх книгами, кваліфікованими кадрами, приладами тощо. У світі києво-могилянці постали, як окрема «каста», поширювала українські знання. Київська академія поклала традицію навчання іноземних студентів на Україні, яка існує і сьогодні.
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	(—1894)

	Костич Михаїл 
	відомості відсутні

	Маінент Йован 
	відомості відсутні

	Магазинович Мілош 
	(—1911)

	Мар’янович Андрій
	відомості відсутні

	Мар’янович Чедомир 
	(1890—1894)

	Мелетій ієромонах 
	відомості відсутні

	Милич Димитрій 
	відомості відсутні

	Міленкович Димитрій 
	відомості відсутні

	Мілойкович Михаїл 
	відомості відсутні

	Мілош Нікола 
	(1867—1871)

	Моїсей, иеромонах
	відомості відсутні

	Муцович Йован 
	відомості відсутні

	Обрадович Димитрій 
	відомості відсутні

	Оцокович Урош 
	відомості відсутні

	Пеіч Мірко 
	відомості відсутні

	Пичета Стефан
	відомості відсутні

	Попович Драголюб  
	відомості відсутні

	Попович Драгутин 
	(1895—1899)

	Попович Душан 
	(1903—1907)

	Попович Костантин 
	відомості відсутні

	Попович Нікола 
	(1859—1863)

	Прибичевич Василій
	відомості відсутні

	Протич Петор  
	відомості відсутні

	Радованович Володимир 
	відомості відсутні

	Ранкович Светолік 
	(—1889)

	Ристич Георгій
	відомості відсутні

	Ружич Душан 
	відомості відсутні

	Ружичич Родисав 
	відомості відсутні

	Сабадошевич Мілан 
	відомості відсутні

	Стоядинович Володимир 
	відомості відсутні

	Стоянович Василій
	відомості відсутні

	Стоянович Андрій 
	(—1915)

	Стоянович Йосиф 
	відомості відсутні

	Терзич Драголюб 
	відомості відсутні

	Трипкович Димитрій 
	відомості відсутні

	Ханджієв Генчо 
	відомості відсутні

	Цвиович Йосиф 
	відомості відсутні

	Цемович Марк 
	відомості відсутні

	Янкович Душан
	відомості відсутні

	Взято з сайту:http://www.petergen.com/bovkalo/duhov/kievda.html 
	


Додаток И. Студенти КДА, що походили з Болгарії
	Київська духовна академія (1837 – 1916 )

	Болгари

	П.І.П.
	Роки навчання. Номер випуску

	Аджамов Харитон 
	відомості відсутні

	 Арабаджиєв Григорій 
	(1894—1898)

	 Аргіров Станислав 
	(—1914)

	Бакалов Іоаким 
	(1884—1888)

	Болерский Василь 
	відомості відсутні

	Бонєв Ілля                            
	(1912—)

	Бакарджиєв Стефан 
	відомості відсутні

	Ботєв Димитрій
	відомості відсутні

	Васильєв Цветко 
	відомості відсутні

	Вениаминов Володимир 
	відомості відсутні

	Войнов Іван 
	(1906—1910) 63 Випуск

	Волков Петор 
	(1873—1877) 30 Випуск

	Ганчев Добре 
	(1876—1880) 33 Випуск


	Ганчев Стефан 
	відомості відсутні

	Генчев Петор 
	відомості відсутні

	Георгієв Іван 
	(1908—1912) 65 Випуск

	Георгієв Стоян 
	(1900—1904)

	Гяуров Христо 
	(—1915)

	Диамантопуло Адамантий Ніколаєвич 
	(1889—1893)

	Димитров Афанасій 
	(1907—1911) 64 Випуск

	Добранович Феофіл 
	(1863—1867) 25 Випуск

	Златев Іван 
	(1894—1898) 51 Випуск

	Іванов Бончо 
	(1904—1908) 61 Випуск

	Іванов Георгій (Іоанеско)
	відомості відсутні

	Ілієв Владимір 
	(—1915)

	Інгілізов Ніколай  
	(1912—1915)

	Кандиларов Георгій Стоянов 
	(1800—1803)

	 Кара-Стоянов Александр 
	відомості відсутні

	Караянев Атанас Димитрович 
	(1907—1911)

	Корольов Райчо 
	(1867—1871)

	Крестев Євфимий 
	(1879—1883) 36 Випуск

	Крестев Іван 
	(1896—1900) 53 Випуск

	Недев Нікіфор 
	відомості відсутні

	Ніколов Йосип 
	відомості відсутні

	Ніколов Спас 
	відомості відсутні

	Пашов Ганчо Стефанов 
	(1906—1910)

	Пелов Максим
	відомості відсутні

	Пелов Максим
	відомості відсутні

	Пенчев Філіп 
	відомості відсутні

	Попов (Христов) Матій 
	відомості відсутні

	Попов Ілля 
	(1912—1914)

	Райков Паїсій 
	відомості відсутні

	Русевич Костянтин 
	відомості відсутні

	Сімов Борис 
	відомості відсутні

	 Снегаров Іван 
	відомості відсутні

	Софронієвич Борис 
	(—1911)

	Софроній (Стойко Чавдаров) 
	(1912—1915)

	Стефков Іріней 
	відомості відсутні

	Стоілов Петор 
	(—1911)

	Стоянов Феодор 
	(1853— 1857) 18 Випуск

	Страшилов Статя 
	відомості відсутні

	Тирновський Климент ( Друмев) 
	(1865—1869) 24 Випуск

	Христов Георгій  
	(—1915)

	Шейтанов Феодор 
	відомості відсутні

	Шивачев Григорій 
	відомості відсутні


	Взято з сайту:http://www.petergen.com/bovkalo/duhov/kievda.html 


Додаток К. Студенти чорногорці КДА
	Київська духовна академія (1837 – 1916 )

	Чорногорці:

	П.І.П.
	Роки навчання. Номер випуску

	Иванович Станко 
	(1893—1897) 50 Випуск

	Княжевич-Ліповец Марк 
	(—1915)

	Попович Душан 
	відомості відсутні

	Попович Лазар 
	(1892—1896)

	Попович Савва 
	відомості відсутні

	Радоніч Лазар 
	(1912—)


	Взято з сайту:http://www.petergen.com/bovkalo/duhov/kievda.html 


Додаток Л. Студенти греки КДА
	Київська духовна академія (1837 – 1916 )

	Греки:

	П.І.П.
	Роки навчання. Номер випуску

	Апостол
	

	Веглерис Григорій  
	(1849—1853) 16 Випуск

	Властарис Агафангел 
	(1851—1855) 17 Випуск

	Вріодініс Андронік 
	(1907—1911)  64 Випуск

	Вукунас Аристодем 
	(1897—1901) 54 Випуск

	Галєтакі  Георгій  
	(—1913)

	Діамантопуло Адамантій 
	відомості відсутні

	Емануїл Піромалліс 
	відомості відсутні

	Кардіакос Андрій 
	відомості відсутні

	Килисманис Дмитро 
	відомості відсутні

	Лоцос Костянтин 
	відомості відсутні

	Метаксас Герман 
	відомості відсутні

	Пападопуло Харлампій 
	(—1915)

	Парисис Савва 
	відомості відсутні

	Пиперас Афанасій 
	відомості відсутні

	Пірромаліс Емануїл Дмитрович 
	відомості відсутні

	Попадопуло Ніколай 
	(1851—1855) 17 Випуск

	Спафарис Іван 
	відомості відсутні

	Хіоніс Костянтин 
	(—1913)


	Взято з сайту:http://www.petergen.com/bovkalo/duhov/kievda.html 


Додаток М. Михаїл Йованович
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Взято з сайту: https://.wikipedia.org/wiki/Михаил_(Йованович)#/media/Файл:Михаил_(Йованович).jpg
Додаток Н. Яков Павлович (Інокентій)
[image: image9.jpg]



Взято з сайту : https://.wikipedia.org/wiki/Иннокентий_(Павлович)#/media/Файл:Митрополит_београдски_Инокентије.jpg
Додаток П. Васил Апрілов
[image: image10.jpg]



Взято з сайту : http://odessa-memory.info/index.php?id=412
Додаток Р. Василь Друмев
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Взято з сайту : https://www.slovo.bg/showbio.php3?ID=222
Додаток С. Мельхіседек Петрович-Стефанеску
[image: image12.jpg]



Взято з сайту : http://izmail.es/print_version/article/6114/
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