«Святитель Феофан Затворник».
24 липня 1817 року Комісія духовних училищ Святійшого Синоду Російської Православної Церкви ухвалила тимчасово закрити Києво-Могилянську Академію, залишивши на її площах лише училище й семінарію. Реорганізація Могилянки робилася згідно з планом реформ в освіті, які запроваджував в Росії від початку XVIII ст. цар Олександр І. За рішенням Комісії духовних училищ планувалося на основі Могилянської Академії відкрити Київську Духовну Академію, повністю замінивши увесь викладацький склад. Робилося це з політичних мотивів, щоб приборкати національні настрої українських богословів. Однак, враховуючи, що Санкт-Петербурзька Академія була заснована переважно усе тими ж українцями і впродовж всього XVIII ст. живилася вихованцями славетної на всю православну Європу Могилянки царському уряду і російському вищому духовенству не вдалося докорінно змінити традиції і повністю замінити викладацький склад. Київська Духовна Академія, відкрита у 1819 р. перейняла дух найстарішого навчального закладу у Східній Європі Києво-Могилянської Академії. Та й зрештою усі церковні діячі, що потрапляли до Київської Духовної Академії, причаровувалися красою зоряної української ночі, м’яким характером українців і могутньою історичною тяглістю, що починалася з часів Київської Русі.
«З професорів ніхто себе не виявляв українцем, хоч між ними були такі, що не крилися зі своїми симпатіями до українського руху й давали можливість студентам науково опрацьовувати теми з українського життя». 

Федір Титов «Київська Духовна Академія в епоху реформ 1796-1869 рр.» Київ, 1910, стор. 875.

Кожен студент, який вступав до Київської Духовної академії відразу долучався до колосальної культурно-наукової спадщини минулих поколінь Могилянки. Відблиски діяльності таких видатних мислителів, письменників, композиторів і учених, як: Сковорода, Гулак-Артемовський, Ломоносов, Фальківський, Березовський, Ведель, які склали славу вітчизняної науки і культури, незримо осявали кожного, хто втрапляв в стіни Братського монастиря. Не минула ця доля і Георгія Васильовича Говорова, що після Орловської семінарії вступив у 1837 році до Київської Духовної Академії. Він був сином священика з села Чернавське, Єлецького повіту півдня Орловської губернії, який здавна заселяли українці. За свідченнями сучасників студент Георгій Говоров саме в Київській Духовній Академії розвинув в собі здібності письменника. Своїми творами він заслужив повагу колег:
«Ніхто краще за нього не писав. Лише від скромності своєї він не міг голосно читати свої твори».
Так казав пізніше про нього його однокурсник митрополит Московський Макарій (Булгаков). Георгій Говоров мав надзвичайно тиху і смиренну вдачу. Академічна інспекція характеризувала його, як «дуже скромного» чоловіка «чесної поведінки». Особливо притихав Георгій, коли долучався до святих таїнств чи київських православних святинь. Києво-Печерська Лавра сповнювала його благоговійним трепетом. Враження від відвідин Лаври були настільки глибокими, що Георгій Говоров до кінця свого життя з захватом згадував їх.
У 1838 році після першого курсу академії зі студентом Говоровим сталася особлива переміна. Спершу померла його мама, невдовзі за рік не стало і батька. Георгій зробився ще більш замкнутим. І всі намагалися розрадити його у горі.
- Мої співчуття, Георгію! Важка потеря. Я знав твого батька, добрий був священик, серцем у Христі. Царство йому небесне. Тримайся.

- Не гризіться, пане дидасколе. Бог найшвидше забирає до себе найкращих. Він все управить.

А 14 жовтня 1840 року на свято Покрови Пресвятої Богородиці, студент Георгій Говоров подав академічному керівництву прохання:
«Маючи постійну старанність до занять богословськими предметами і до усамітненого життя, я, щоб поєднати те і інше в прийдешньому служінні Церкві, дав собі обітницю присвятити життя своє чернечому чину».
2 лютого 1841 року у Свято-Духівській церкві Києво-Братського монастиря він взяв постриг з іменем Феофан – що означає «Богом явлений» - на честь преподобного Феофана Сповідника. І 27 серпня 1841 вже в сані ієромонаха Феофан був призначений ректором Києво-Софіївського духовного училища, що перебувало під безпосереднім наглядом Київського митрополита Філарета (Амфітеатрова). Оскільки о. Феофан захоплювався психологією, то його педагогічна діяльність виявилася дуже ефективною. Він проводив заняття часто за межами училища, вивозив своїх вихованців на природу, примушував займатися спортом. При цьому він стверджував:

«Виховання з усіх справ – найсвятіше… Потрібно так прихилити дух учнів, щоб у них не згасло переконання, що головне у нас діло є Боговгодження, а науковість, лиш придаткова якість…».
Ледь не через рік він був переведений до Новгорода інспектором духовних шкіл, а згодом до Санкт-Петербурзької духовної академії на посаду бакалавра на кафедрі морального і пастирського богослов’я. Але з усього було видно, що його обтяжувала праця з людьми. Дуже скоро промисел Господній спрямував його на інші шляхи: о. Феофана призначили членом Російської місії в Єрусалимі, яку очолював Порфирій Успенський. Це був дуже плідний час для о. Феофана. В Єрусалимі він вивчив манускрипти християнських аскетів-пустельників. Там він не раз віднаходив істинне розуміння, що таке усамітнення в ім’я Господа. Потім він часто розтлумачував у своїх листах, що до затвору людину може покликати лише сам Господь Бог:

«Скажу вам одне: почніть тепер, в теперішньому положенні усамітнюватися вдома, і години усамітнення переважно присвячуйте молитві про одне: «Скажи мені, Господи, шлях, яким я піду»… Не словом тільки і не думкою тільки, але від серця взивайте так. І вже зберігайте усамітнення, як слід, шукаючи найбільше врозумлення і Божих вказівок…».
Керуючись цими Божими вказівками, все і чинив у своїм житті о. Феофан. Після повернення з Єрусалима, а трапилося так, що Російську православну місію завернула на батьківщину Кримська війна і Порфирій Успенський разом з ієромонахом Феофаном, більше року поверталися Європою. Вони вивчали шедеври західно-європейського мистецтва, знайомилися з організацією західної богословської науки, навіть удостоїлися прийняття і довгої бесіди з Папою Римським Пієм ІХ, в якій особливо унаочнилася для о. Феофана різниця між духовним містицизмом православ’я і логічним раціоналізмом Римської Католицької Церкви. І це так само було для нього Божою вказівкою. Після повернення в Росію дуже скоро він був піднесений до чину архімандрита і 13 червня 1857 року його знову призначили до Петербурзької Духовної Академії, але вже цього разу – ректором і професором догматичного богослов’я. За усе своє життя впродовж 10-ти років святитель Феофан перебував на духовно-навчальній службі, на власному прикладі показуючи, що педагог має бути взірцем моральності і святості, що любов вихованців здобувається лишень любов’ю вчителя до учнів. У своїй популярній у Російській імперії книзі «Думки на щодень» святитель Феофан писав:

«Розводь суворість влади лагідністю і бійся бути страхопудлом для інших. Істинна доброта не цурається, де треба, й строгого слова, але воно в устах її ніколи не має гіркоти виказування і докору».
Якось святитель Феофан сподобився великої утіхи і був присутнім на відкриті мощів святителя Тихона Задонського, котрий у XVIII ст. займав Воронезьку кафедру і відмовився від неї заради чернечого усамітнення. Феофан побачив у цьому знак Божий і так само, як і Тихон вирішив, що служитиме Церкві як аскет - самітник. 17 червня 1866 року за власним бажанням він був звільнений Св. Синодом від управління єпархією і призначений ігуменом у Вишенській пустині Тамбовської губернії. Однак дуже скоро Феофан відмовився і від настоятельства. А від 1872 року преосвященний задумав взагалі розірвати усі зв’язки зі світом і спілкування з людьми. Він зачинився у затворі, сам провадив службу і молився, нікого не пускаючи до своєї келії. 
Загалом усамітнення Феофана тривало 22 роки. За цей період він написав більшу частину своїх богословських праць на теми моралі, якими зачитувалася вся російська інтелігенція. Серед них: «Листи про духовне життя», «Нариси християнської моралі», «Настанови про успіхи в християнському житті». Помер Феофан Затворник 6 січня 1894 року. Майже через століття на Помісному Соборі Російської Православної Церкви у червні 1988 року він був канонізований, як святитель, подвижник віри і благочестя, що справив великий вплив на духовне відродження суспільства.
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