«НА ГОРАХ СИХ ВОЗСІЯЄ БЛАГОДАТЬ БОЖА»

1. HELL IS PAVED WITH GOOD INTENTIONS – ПЕКЛО ВИМОЩЕНЕ БЛАГИМИ ГАДКАМИ
Один з корівників РПЦ висловився у тому сенсі, що в названій церкві існують «канонічні території». Що він розуміє під цим терміном, важко пояснити тому, що навіть термін «канон писаній», як щось єдино визначене, відсутній. Вважається, що «канон Писання» це – сукупність книг, які включені до Писання. Грецька лексема «κανων» у даному випадку вживається у значенні «правило», «норма», «взірець», з яким щось звіряють і в такому сенсі це слово використав Павло (Гал. 6, 16 і Філ. 3, 16). Існує «χρονικοι κανωνες» - хронологічний статут, який слугує для визначення історичних фактів. Що стосується Писання, то ми можемо говорити про канонічні і неканонічні книги. Якщо для головного служителя РПЦ древній престольний Київ – канон (норма, взірець), то не гоже приходити у Київ зі своїм статутом.   

Колись Рим оголосив, що тільки церква може визначати, які книги є канонічними. На соборі у 400 році були складені списки таких книг, а на Тридентському (Триєнтському) соборі було догматично визначено, що повинно входити в Письмо. Було також ухвалено включити книги, які відомі нині як апокрифи; вони приведені в латинській версії Письма – Вульгаті і її використовує римська церква.   
Біблія говорить нам, що слова Бога були довірені іудеям (Рим. 3,2), які, як добре відомо, сумлінно зберігали писання Старого Заповіту на протязі багатьох століть, коли ще не існувало християнської церкви. Книги Старого Заповіту були написані на мові іудеїв – староєврейській, яка не має ніякого стосунку до апокрифів, написаних на грецькій, і додана спочатку в Септуагінту. Згаданий тут вище принцип (що писання повинні бути схвалені церквою) є невірним. Воістину Бог дав Одкровення, яке не має потреби у тому, щоб воно було завірено печаткою якоїсь спільноти людей, якими би святими вони не були. Бо римська церква в Божому одкровенні не названа святою чи вселенською (не кажучи у значенні - обов’язковою церквою). Не була названа «канонічною» й ортодоксальна церква. Звідси випливає логічний висновок: якби навіть надуманий принцип був правильним, все одно наявна частина світової церкви розглядалася би у якості авторитету для сприйняття до дії всіма іншими тільки через процедуру полеміки. А тому, що таке «канонічність» з уст однієї, не без гріха, не без догани, смертної людини? Така «канонічність» означає тільки одне: репатріацію всіх «неканонічних» християн, всіх українців, з територій Сибіру, Далекого Сходу, Півночі сучасної РФ на територію Християнської України, в країну, де не вважають «не канонічними» ні християнина, ні іудея, ні мусульманина. 
Новий Заповіт так само був підданий небезпеці: поряд з грецькими рукописами віднайшлися ще й апокрифи, окремі з яких зачитувалися в церквах ще в ранній період. Тому дехто з так званих отців церкви (Лютер, Кальвін) мав сумніви відносно деяких послань, навіть у пору Реформації. Сучасні видання Старого і Нового Заповітів у їхніх частинах також знаходяться під певними сумнівами. Але Біблія не потребує , щоб бути ухваленою людиною: у силі Святого Духу Біблія надає свою Вірчу грамоту серцю і совісті християнина, де б він не проживав. Духовна людина не компетентна бути суддею у даному питанні. На Біблії стоїть печать Бога. Тому заяви церковних генсеків про канонічні території – від лукавого. А як канонічному Києву і канонічній Русі Україні сприймати той факт, що 86% населення РФ підтримали війну проти Русі України і християнського народу України? Скільки з них прихожани РПЦ? Що ж стосується поклоніння Київським святиням віруючими, особливо тими, які живуть нині на території інших країн, то істинно віруючі люди здавна знали хресні шляхи у Київ. Визначати території «канонічними» у тому сенсі, як її розуміє глава РПЦ, нагадує інстинкт вовків, які мітять свої території мочінням («тут вовчий дух, тут вовчим пахне»). Карл Маркс по-своєму висміяв бажання церкви брати податки з тих мельників, у яких були вітряні млини тільки тому, що вітер – боже явище. А при чому тут черевані у рясах? Хіба благодать Божа – вітер - від них? Таїна вічного руху – в наявності окремішності (‘+’ і ‘-‘): звільнення енергії творить рух, а рух – це Свобода, необхідність і умова відродження цілого. В християнській міфології, як міфології духовного, Тризуб символізує Віру, Надію і Любов, як здорову цілісність. Рух творить стабільність, а символ стійкості – три опори. Три кити тримають Землю, як образ надійності. Так само в природі, суспільстві. Інакше кажучи, між двома протилежними виникає Енергія (механічна, теплова, електрична, ядерна, ….), яка народжує Розвиток нового Цілого. В міфології древніх Посейдон (Стрибог) – Земледержець.  
Ми ж знаємо, що апостол Андрій (грецькою «ανδρια» - «мужній духом і ділами») побував у Києві і звістив: «На горах сих засіяє благодать Божа». Як сповіщають літописи, «першим святим в Русі був Клим», ім’я якого пов’язано з погодою, вітрами, календарем. Як написав Микола Гоголь в повісті «Страшна помста», «дві святі ікони козакам подарував старець Варфоломій», або «Бартоломій», а яка погода буде в його день (24 серпня), така й буде осінь. Отже, знову таки в Україні пам’ятають про своїх перших святих. З символом герба України пов’язана назва згаданого тут Тридентського (Тріенський) собору 400 року, названого від грецької назви Тризубця - «Τριαινα». Тому можемо стверджувати, що церковні традиції в Україні віковічні – від Іоанна Предтечі – Іоанна Хрестителя.
2. CUIUS REGIO EIUS RELIGIO – ЧИЯ КРАЇНА, ТОГО Й ЦЕРКВА
“Relata refero”, написав Геродот про свою «Історію» (7, 152) – «Передаю те, що мені розповідали». І часто приписує: «Так розповідають надморські греки», або: «Я в таке не вірю, але самі скіфи саме так розповідають». Про вилитий з переплавлених наконечників стріл чан в землі полян (Ексампаїс) він записав: «Це я бачив власними очима». Бачите, це вже потім постало гасло «Перекуємо мечі на орала», а спочатку був заклик «переплавити стріли на посуду». Але тут про інше. Коли сам Геродот свідчить, що східний кордон України, яку греки пояснювали назвою «Скіфія», проходить біля Дону (Танаїс) і вказує ріку «Сіргіс» (в перекладі з латині “siriasis” – «розпалюючий» (розгорання Ранкової зорі), то й сьогодні ріка «Сіверський Донець» несе той же образ: “siva” – схід, а англійське “dawn” /do:n/ несе значення «ранкового світла». Отже, назва ріка «Сіверський Донець» - є присвяченою «СХІДНОМУ БОГУ», який народжує день; ріка «ПІВДЕННИЙ БУГ» (БОГ) присвячена Богу Дня, а на заході Україну оберігає ріка вечірнього Бога «ЗАХІДНИЙ БОГ». Відповідно, перші три брати – Кий, Щек і Хорів, – а у Геродота – Колаксай, Ліпоксай і Арпоксай – отримали свої володіння. Кий сидів у Києві, Щек – у Галичі, а Хорів – у Переяславі. Шостого січня, у день Трьох Святих, маємо пам’ятати Історію, записану на скрижалях історії України і історії Християнства (див.: статті автора на сайті – «Чтиво»). “Gloriari alienis bonis” (Оздоблення голови чужим пір’ям) – не додає людині гідності, бо мораль одна і вона від Бога, а культ різний, бо то людський витвір. 
3. ERSTITUTIO IN INTEGRUM – ВІДНОВЛЕННЯ В УСІЙ ПОВНОТІ

Одним з найбільш видатних і шляхетних родів України і Європи був рід князів Вишневецьких, які в «Повісті временних літ» названі ‘Ольговичі’, а в «Слові о полку Ігоревім» названі ‘Гориславичі’. Як відомо, рід Ольговичів породичався з родом Корибутів, більш знаними в Європі як “Rugoruni” і так постав споріднений рід Корибутів-Вишневецьких. «Вишневецькі» - рід гетьманський, при тому, що титул «гетьман» виник від першооснови грецької мови – мікенського наріччя: “geta lavas” – “вождь народу”, але з врахуванням значення українського слова «лава» («війська ідуть лавами») первісно «гетьман»  – «вождь військ». В козацькій лексиці «наказного гетьмана» називали «Казанець», або «Байда», а в літературній традиції – «Боян». Так, в «Слові о полку Ігоревім» він названий «Бояном Віщим». Назви мають аналогічні значення. Так,  в готській мові “bheidh” – віра, надійність, веління; в слов’янських мовах «баїя» - віщий, на латинській «віщати» - “cogito” і тому автор «Слова о полку Ігоревім» вжив назву «Когань». Можна скористатися латинським слово “dico” (ректи, говорити) і назвати гетьмана «Диктатором», або словом “duco” (вести) і назвати його “Dux” - «Дуче» (Вождь), “Ducalis”. В середньовіччя українські латиністи в офіційних листах вживали титул “Campiductor”, а значення «Гетьманський» записували як “Imperatorius”. В більш ранню добу наказний (похідний) гетьман мав назву «батько» («отець кормилець»), яка передавалась грецьким “αττα” (батя), або латинським “atta”. Так у Європі виникла назва «Аттіла». (Це не ім’я, як думають угорці, а козацька назва «Батя»). Чому «Аттілу» називали «Бич Божий»? Тому, що українські козаки шанували Богиню небесної блискавки, яка метала «небесні перуни». В українській мові гострі предмети і відчуття чи почуття передаються основою «оск» (оскома, осет, остюк, гострити); «оскордь» - сокира для взяття мурів (Рубанка); ім’я «Оскар» має значення «спис Божий»). В лужицькій мові (сорби, ФРН) небесна блискавка називається “Prut” і тому ріка Прут символізує «блискавку» небесної богині – «Говерли» (“govern” – правити, урядувати), а ріка «Оскол» символізує «меч Арея» (небесну блискавку) Богині небесної блискавки, яку козаки називають «Січ» (Пірогоща, Говерла, Гестія, Гера). Нагадуючи про титул гетьмана України Симеон Пекалід у 1595 році в своєму «Епіцедоні» на честь  князя Михайла Вишневецького написав: «Він надійним був щитом цілій Україні». «Надійний», означає “bheidan” – «Байда». При безпосередній участі князів Карибутів-Вишневецьких відбулося відновлення теренів України після руїни Золотою Ордою і реставрація топоніміки і гідронімії на землях Лівобережної і Правобережної Гетьманщини. Коли читаємо, що місто Суми заснував «козак Кондратєв», знаймо, що за цим «Кондратєвим» мається на думці представник роду Вишневецьких. Латинь “summon” у назві «Суми» передає значення «зростання», «возвишення», а «Сумщина» - «Вишневеччина». Так ця назва засвідчує Ранкові кордони України, тут Сонце над Україною «піднімається угору» і саме тому тутешнє місто має назву «Угроїди». Ріки - «Козацька Лопань», «Короча» (бо вкорочує морок зими і темінь ночі; 25 грудня святкується день «Корочун»), «Убля» (індоарійське “ubba” – вогонь), «Лугань» (старосаксонське і фризьке “lug”, “loug” – вогонь). На східних кордонах України чимало назв, присвячених Вісниці ранку (Птаха Ранку) Горлиці. Так, назва ріки «Дуванка» в своїй основі має шведське слово “duva” - дика голубка (ріка «Дівиця» - «Горлиця», ріка «Потудань» - «Даюча силу», а так називали Горлицю, яка дає воїнам силу – фізичну і духовну - «двужилу»). Сіверський (Східній) «Донець» несе у собі англійську основу “dawn” /do:n/ - світанок, сяйво світанку, спалах. Коли геніальний автор «Слова о полку Ігоревім» висловлює надію-заклик «Вступле Дівою в землю Трояні, вспле (латинь “sple” – сяяти, сіяти, спалахувати) Скала, лебединими крилами на Синьому морі у Дону плещучи?», то як тут не зрозуміти, що йдеться про відновлення Січі на Приазовській землі України (Тамань, Фанагорія, Таганрог), в Корсуні (Криму) та вздовж Чорного моря (Посуліє, Поморіє і Лог). Дуже важливо, що притоки рік, які течуть в ріки, присвячені Небесній Володарці, вказують на роль Боині: Притока Десни «Бичиха» характеризує Богиню як «Січ», притока «Сейм» вказує на «указуючу» роль, ріки «Сула» і «Самара» - на воєводну роль. Ріка «Горинь» зберігає образ «Берегині домашнього вогнища», ріка «Синюха» - «Державна», а ріка «Сельниця» вказує на «престольний образ», Ріка «Тиса» нагадує про образ «Караюча», ріка «Прут» - «жереб» небесної Трояні. Так само допливи Дністра, назва якого присвячена Богу Місяця Стрибогу, зберігають у собі весь перелік трудів невтомного Бога океану, вітрів Посейдона: він Кронід (Числобог і Мислич), він освітлює вночі шлях, він дме у Вітрила, він яріє схилами Карпат барвами морських хвиль. Про Храм України див.: «Молитва, як серцебиття віри» тут, на сайті «Чтиво».
4.  «НАША СЛАВА КОЗАЦЬКА НЕ НА ПАПЕРІ ПИСАНА». ЛЕГЕНДА ПРО ІЛЛЮ МУРОМЦЯ

Щоб розуміти прадавні легенди, які завжди мають під собою якщо не цілком певні історичні події, то, без сумніву, збіг явищ і подій, які викликали народні очікування в людях, які могли оправдати народні сподівання на успішне вирішення посталих життєвих проблем, або у боротьбі з ворогами. Прадавні легенди про захисників Києва Кирила Кожум’яку та Іллю Муромця, про юного хлопчика, який сповістив князя і військову дружину про облогу Києва, дійшли до нас через народну пам’ять.   Про що може розповісти, наприклад, легенда про Кирила Кожум’яку, крім того, що чоловік (юнак) обмотав себе «вогнетривкою» шкірою і здолав Змія Горинича? Не тільки про це, тому, що легенда свідчить про розвиток ремесла в Києві і, відповідно, числа ремісників, яким було що захищати від ворогів – майстерню і житло, реманент і товар і т. і. Місто зростало і ставало міцнішим. Так легенда синтезувала у собі народну уяву про соціальний характер сили захисника міста. 
Ім’я «Ілля Муромець» теж свідчить про приналежність його носія до певного соціального стану чи прошарку населення. Так, ім’я «Ілля» свідчить про шану його родини до Бога Громовержця, день якого в Україні відзначається 2 серпня – «Ільїн День». Як засвідчив Прокопій Кесарійський, «анти і склавини найбільше шанували творця небесної блискавки» - Святу Богородицю Пирогощу, знану у Християнстві як Свята Варвара. Українські козаки називали Богиню «Січ», в християнській традиції – Свята Катерина. Свята Катерина перевезла «сходи», якими Христос піднімався до прокуратора, у Рим і нині прочани прибувають в Рим, щоб на колінах пройти цей шлях Христа. Ім’я «Ілля» має за основу старонімецьку основу “ila” (ile, ilo) – Eifer, Bemühung, Bestreben, energischer Einsatz, Kampf – всі якості козака-воїна, як вони охарактеризовані автором «Слова о полку Ігоревім» - «погострив серця свого мужністю», «надихнув полки на похід», «наповнився мужністю», а небесна богиня дає «наснагу» - «смагу» - силу фізичну і духовну. 

Прізвище Іллії – «Муромець» - козацьке, Адже, це про козака сказано «Козак, як твердий камінь». В українській мові слово «мур» означає «кам’яна стіна», а кам’яні фортеці козаки називали словом «Кам’янець» (збудований з каменю). Таких «кам’яних» назв в Україні чимало: по Дністру, Дніпру, Самарі, Лугані, в Причорномор’ї. Такі назви існують на землі полабських слов’ян – «Каменц», або на мові лужичів – “Kamjenc”. Українські козаки недарма називалися «роксоланами» (в англійській мові “rock” – скала, камінь), Так, «роксоланами», називає українців Теофан Прокопович. Козацька земля між ріками Кринка і Самара має назву «Таврія» (“tavr” – камінь, скеля), полки Осмомисла Галицького Ярослава у «Слові о полку Ігоревім» названі «залізними полками», як і прізвище кзака «Залізняк» (Желєзняк) досить відоме, як ім’я козака «Петро» (Петрусь) вжито від латині “petra” – камінь, скеля. Отже, ім’я «Ілля Муромець» цілком козацьке – Січове. Один, як кажуть у народі, в полі не воїн. Саме поєднання в імені «Ілля Муромець» небесного і земного образу свідчить про силу не однієї людини, а  воїнського товариства – воїнської дружини, наприклад, Запорізької Січі, до відновлення якої закликає автор «Слова о полку Ігоревім» в словах: «Вступле Дівою в землю Трояні, вспле Скала (Засяє Січ!), лебединими крилами на Синьому морі у Дону плещучись, збудить Жирня времена»». Запорізька Січ – Скала України. Слава запорожців не на папері писана.  
Виникнення самодержавного утворення навкруг Москви, не обмежується викраданням з Києва ікони Державної Богоматері та захопленням людей, як це чинив Юрій Довгорукий («Підручний». У наступні роки  десятиліття і століття відбувається привласнення літописної історії, фольклору, як це трапилося з легендою про «братів «братів Рюрика, Синєуса і Трувора» , легендою про «Микулу Селяниновича, Олексія Поповича і Добриню Микитича», «Словом о полку Ігоревім». У роки Івана Калити в Москву з Києва прибуває боярин Родіон Нестерович з військовою дружиною, що дало поштовх становленню московського війська. До того військові слободи розвивав Київ (на Ільмень-озеро «козаки-варяги» прийшли при Ярославі Мудрому, Переславль-Рязанський виник на основі козацької слободи, де діяли митні пости України. В Рязані і до нині зберігаються українські назви, сучасний Орел виріс з Черкаської Слободи, а Курськ був містом сіверських князів - Ольговичів). У випадку з образом «Ілля Муромець» чиняться спроби прив’язати образ до міста Муром. Це місто постало біля Оки як укріплена кам’яним муром «Мурована слобода» - «Муром», а тому й козаки називалися «муромцями» (муромчанами). Автохтонний люд мешкав за мурами фортець. Окрім тутешньої мєрі, черемисів там селились старовіри. В науці не гоже чинити як дурень, який, щоб уникнути помилки, біжить у зворотному напрямку. Фортеці будувались як опорні митні пости та укріплення проти розбійників і грабіжників. Недарма ж, навіть в наступні сторіччя в сибірському поході Єрмака запорізькі козаки становили важливу військову силу.     
5. ПАРУС СТРИБОГА НАД ДНІСТРОМ
Мало хто знає, що сучасне Егейське море в давнину називалося Карпатським, а на його березі біля Боспору височіла древня Троя. «Карпатом» називався й острів між Крітом і Родосом. Ріка «Карпіс» - таку назву мала один з допливів Дунаю. Фесалійський танець (в Салоніках) називався «Карпея», а «карпос» має такі значення: «бути плодоносним», «приносити плоди», «отримувати плоди своєї праці», «приносити вигоду». У мові хеттів (хаттів) слово “carpis” означало «гнівний» (ярий, лихий). В Карпатах височіє найвища гора України «Говерла» (англійське “govern” – від  староанглійського “go waerlan” означає «правити», «спонукати до руху», «керувати, вершити», як і грецьке «κραїνω», «κρανω» у назві «Україна»). Обидві ці назви цілком синонімічні – «Держава» (Базилея, Володарка, Владичиця). Можна вжити взамін слова ‘καρπος’ інше грецьке слово – «κυεω» (нести плід, нести зачаття) і тоді стає очевидною їхня синонімічність, або, спорідненість – присвята Великодній Богині урожаю і Берегині домашнього вогнища – Святій Богородиці Пирогощій, Державній Богоматері. В оточенні гори Говерли відповідно названі ріки: Тиса (Богиня кари і скорботи), «Путила» («Провідна зоря»  - Одигітрія), «Сучава» (від старовинної назви «печі» - «сучило», латинь “furnus” – хлібна піч), «Прут» (бук, жезл, жереб Богині; в мові сорбів-лужичів “prut” – небесна блискавка), «Тячі» - місто, назва якого присвячена Карпатській Січі (від дієслова «тяти» - рубати, сікти) і «залізним полкам» Осмомисла Галицького Ярослава, які були в силі «закрити ворота в Дунаї», як про це сповіщається в «Слові о полку Ігоревім». 
Для української історіографії важлива назва ріки «Дністер» і її присвята невтомному, мужньому і ярому богу Місяця Стрибогу, як Богу морів, океану, богу вітрів, календаря – небесному «Мисличу». Його назва «Тірас» вжита на основі франкської мови (“tire”, “tirer” – тягнути, надувати, волокти, та інші синонімічні значення, які характеризують невтомну роботу бога вітрів Стрибога). У Геродота Стрибог має назву «Фагімасад» (Тагімасад) аналогічних значень англійських слів “fag”, “tough”, які передають образ невтомної роботи Стрибога (валлійське “mas” – бог). «Тагімасад» - «Стрибог». А ось ріка «Збруч» присвячена ролі «паруса», який в старожитній українській мові мав назву «ярмо» (на латинській мові – “Velum” від “velox”, “volo” та “Dolon”, або “Acatium”). Погляньте, будь ласка, якими назвами оточений Збруч-Вітрильник: Авратин (Вітрило), Шибена (верхня балка для підйому і спуску паруса), Волочиськ (Ярмовий, бо волочить, тягне судно), Збриж (перший бриж від вітру на морі), Іванне-Пусте (Вічне дихання вітру; тут німецьке “ewan Puste”), Гуків (від голландської назви рульового паруса -  „Gyk“ («турний» і там же – «Турильче», та «Рихта» для налаштування паруса під напрям вітру – від німецького «richten»). При тому, назва «Борщів» несе у собі характеристику ураганного вітру з Заходу (французьке “bora”), а назва «Сатанів» передає образ східного «вітру» (народна назва вітру - «сатана»). «В’ялий» вітер називався «жванчик» (парус ледь колихався) у назві «Жванець». Отже, знову запитаймо себе: «Кому належить легенда, яку Геродот у V сторіччі до нової доби (до Р. Х.) записав від «скіфів» - про золоте знаряддя, дароване небесами – «меч» («Оскол»), «плуг» («Саксагань», «Кривий Ріг»), «ярмо-парус» («Збруч») і «чашу» у назві ріки «Сян», біля якої збережений і донині існує топонім «Чашин»?   
Висновок. „MAN SICHERT SICH DIE ZUKUNFT, WENN MAN DIE VERGANGENHEIT EHRT“ - „ЗАПОРУКА МАЙБУТНЬОГО У ПОШАНІ ДО МИНУЛОГО“ (Keiserin Augusta)  
Наведені слова імператриці Августи можна висловити інакше: «Шануючи минуле, ми піклуємось про майбутнє». Можна сказати словами Черчіля: «Країни майбутнього – країни духу» (The empires of the future are empires of the mind” – Winston Churchill at the Harvard-University on the 6. 9. 1943). Шанування минулого передбачає знання минулого. Людина, яка поєднує історію с днем насущним і майбутнім, стає духовно багатшою. Людина не може жити одним днем чи тижнем. Хоч би тому, що Історична пам’ять має вартість. У  пошуках податкових надходжень до бюджету і не в останню чергу через бажання продемонструвати культуру свого народу, своєї нації,   сучасники закликають туристів до замків збудованих в минулому – князями, графами, баронами; в музеях демонструють книги, картини, скульптури. Отже, у пошані до минулого існує не тільки духовність, але й прибуток, зиск для нащадків. Зиск, який не обмежується вартістю вхідного квитка, але й прибутком для кафе чи ресторану, власника туристичного автобуса, продавця сувенірів, врешті, для населення міста чи села у вигляді робочих місць, духовного здоров’я молоді і т. і. Пошана до минулого також означає знання уроків історії. У цьому сенсі справедливо зауважують: «В Україні мало дурнів, але ж як вони розставлені!», особливо в гуманітарних сферах. Рудименти тієї політики КДБ дають про себе знати і нині. Сором! Але протистояння між людьми не завжди продуктивні. В протистоянні люди стають затятими, що тільки затримує оновлення. Ходжа Насреддін, щоб не сперечатися з упертим ішаком тримав перед його очима різку з прив’язаною морквою. І тваринка рухалася. Важливо не втрачати час, бо все мало, має і буде мати свій час. Мудро і своєчасно донесена до людей історія минулого стає на шляху агресора: зміцнює волю і позиці міжнародних організацій і міжнародного права.     
ОКСЕНТІЙ ОНОПЕНКО 
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