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Несмотря на более чем тысячелетнюю исто-
рию восточного христианства, хорошо от-
раженную в ряде письменных источников, 

выявленных материальных следов его присут-
ствия на землях Северной Парфии и Маргианы 
крайне мало. Этот факт свидетельствует, прежде 
всего, о слабой археологической изученности ре-
гиона: большинство городищ, имеющих антич-
ную основу, включая такой важный для раннего 
христианства город как Мерв, раскапывались 
фрагментарно. Значительная площадь историче-
ского ядра Мерва (Эрк-кала и Гяур-кала), до сих 
пор остается в непотревоженном состоянии (если 
не считать разрушения культурного слоя из-за 
агрессивного воздействия грунтовых вод и забо-
лачивания пониженных участков Гяур-калы) и в 
будущем может дать огромный археологический 
материал.

Резюме. В статье рассматриваются все выявленные к настоящему времени памятники и 
отдельные археологические находки, которые связываются с распространением христианства 
в первых веках н.э. в северных провинциях Парфянского царства, а затем державы Сасанидов. 
Приведена историография темы и краткий обзор истории Церкви Востока на территории этих 
государств. Подвергается критике распространенная в литературе атрибуция некоторых объ-
ектов Маргианы как связанных с христианством. Несомненно христианским признается лишь 
один памятник, известный как Хараба-кёшк.
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Summary. The article discusses all the monuments and individual archaeological finds that have 
been identified so far, which are associated with the spread of Christianity in the first centuries AD in the 
northern provinces of the Parthian kingdom, and then the power of the Sassanids. The historiography 
of the topic and a brief overview of the history of the Church of the East on the territory of these states 
are given. Widespread in the literature the attribution of some objects in Margiana as connected with 
Christianity comes under criticism. Undoubtedly, only one monument, known as Kharaba-koshk, is 
recognized as Christian.
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Свидетельства письменных источников. 
Очень раннее распространение христианского ве-
роучения в еврейской среде Месопотамии и Вос-
точного Ирана признается ныне большинством 
исследователей (Baum, Winkler, 2003. Р. 7-10), од-
нако никакими собственно парфянскими и даже 
сасанидскими текстами об этом современная наука 
не располагает. Cама проблема определения даты 
появления самого раннего христианства в Восточ-
ной Парфии очень сложна и до сих пор остается 
без удовлетворительного решения (Koshelenko et 
al., 1995. P. 65). Но имеется целый ряд документов 
христианской письменной традиции начиная как 
минимум с IV в., повествующих о миссионерской 
деятельности апостола Фомы предположительно 
в Парфии и Маргиане, а также содержащих разные 
версии легенды о Баршаббе – первом среди извест-
ных восточно-сирийских епископов Мерва (вторая 
половина IV-первая четверть V в.), которому при-
писывают основание монастырей в Фарсе, Горгане, 
Тусе, Абаршахре, Серахсе, Мерверуде, Балхе, Герате 
и Систане (Sims-Williams, 1988). Несколько докумен-
тов посвящены монастырям, епископам и митропо-

1 Выражаю искреннюю признательность Анне Андреевне 
Михеевой за её высококвалифицированную поддержку и 
критические замечания, которые помогли мне существенно 
улучшить эту статью.
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литам мервской епархии, их вмешательству в выбо-
ры патриарха и участию в соборах несторианской 
церкви (Кошеленко и др., 1994. С. 60-100).

О христианстве Мерва также известно благо-
даря трудам средневековых персидских и араб-
ских авторов. Прежде всего, это ат-Табари (IХ в.), 
включивший в свою «Историю» несколько версий 
убийства и погребения по христианскому обычаю 
последнего сасанидского царя Йездигерда III в 31 г. 
хиджры (651 г.). Организатором этих похорон был 
Илийа из ал-Ахваза (области на юго-западе Ирана), 
служивший митрополитом Мерва (ат-Табари, 1987. 
С. 29-30). Представляют интерес сообщения совре-
менников ат-Табари – восточно-сирийских христи-
ан Ишоденаха и Фомы Маргского о Мерве (Пигулев-
ская, 1979. С. 81), а также труд Абу Рейхана ал-Биру-
ни (973-1048) «Памятники минувших поколений», 
содержащий подробный рассказ о христианских 
праздниках, об отличиях сирийских и хорасанских 
христиан различного толка друг от друга. Он же со-
общает о хорезмийских христианах (Бируни, 1957. С. 
317-360).

Историография. Фактическим основополож-
ником научного изучения раннего христианства 
Центральной Азии является академик В.В. Бар-
тольд (1869-1930). Ни один из авторов следующих 
поколений, писавших о центральноазиатском хри-
стианстве, не обходился без ссылок на его фунда-
ментальные исследования. Во второй половине ХХ 
в. наступил период развития археологии Южного 
Туркменистана. Во многом это связано с созданием 
и деятельностью ЮТАКЭ, которую возглавлял ака-
демик М.Е. Массон (1897-1986). Те двадцать лет, что 
он и его команда трудились в сложных полевых ус-
ловиях окраины Каракумов и предгорий Копетдага, 
стали временем целой серии блестящих научных 
открытий, обогативших наши представления о да-
леком прошлом этого региона. Именно тогда были 
обнаружены и единичные материальные свиде-
тельства присутствия христиан в оазисе Древне-
го Мерва и в парфянских городах Ахала. Сам М.Е. 
Массон, а также его ученики – сотрудники ЮТАКЭ 
– опубликовали несколько научных статей об этих 
редчайших находках, ставших скупыми веществен-
ными доказательствами письменных сообщений 
средневековых авторов о христианстве разных 
толков на этой территории. Прежде всего, это па-
мятник, известный как Хароба-кошук/Хараба-кёшк 
(Пугаченкова, 1954; 1958. С. 126-129; 1967. С. 86-87), 
который большинством исследователей уверенно 
признается христианской церковью.

Другие открытия ЮТАКЭ касаются объектов, 
первоначально также приписанных археологами 
христианам, но впоследствии такая их атрибу-
ция была поставлена под сомнение. Речь идет об 
«Овальном доме» на территории городища Гяур-ка-
ла – парфяно-сасанидской части Мерва (Дресвян-
ская, 1974) и так называемом байрамалийском не-
крополе21(Ершов, 1959; Дресвянская, 1968а, 1968б, 

2 В русскоязычной научной литературе он упоминается как 
«некрополь Древнего Мерва», «Мервский некрополь» или 
«Байрам-Алинский некрополь».

1989). Наиболее аргументированно эти сомнения 
обосновал Г.А. Кошеленко (1935-2015), уделявший 
исключительное внимание изучению христиан-
ских следов в Мерве и, особенно, выявлению древ-
них письменных источников – от сирийских до 
китайских – свидетельствующих о христианстве 
в государстве Сасанидов. Он и его ближайшие со-
трудники и соавторы – В.А. Гаибов, А.Н. Бадер и А.Г. 
Губаев опубликовали ряд научных статей по этой 
теме и выпустили антологию, в которой собраны 
в переводах на русский язык извлечения из самых 
различных документов – латинских, сирийских, 
арабских, согдийских сочинений, а также эдиктов 
китайских императоров и прочих труднодоступных 
текстов, касающихся, в частности, распространения 
христианства в Мерве, его монастырей, епископов и 
митрополитов мервской епархии, истории Баршаб-
бы и т.д. (Кошеленко и др., 1994). 

Российский этнограф С.М. Демидов (р. 1936) 
является автором монографии, в которой впервые 
была описана эволюция религиозных верований 
народов, населявших территорию современного 
Туркменистана. В его книге представлен краткий 
обзор всех обнаруженных там к тому времени архе-
ологических материалов по христианству, а также 
характеризуются религиозные системы, в разные 
эпохи распространившиеся в историческом Хораса-
не: зороастризм-маздеизм, буддизм, христианство, 
ислам. Он впервые собрал и проанализировал боль-
шое количество сведений о местных христианских 
общинах раннего средневековья, а также выявил 
определенные исторически обусловленные момен-
ты, связанные с распространением христианства в 
странах Востока. (Демидов, 1990. С. 55-56).

Важный вклад в дальнейшее, более углубленное 
изучение источников по восточному христианству 
внес российский ученый, член Королевского нумиз-
матического общества Великобритании и Северной 
Ирландии А.Б. Никитин (1956-2022). Одна из его 
ранних работ дает ключ к пониманию узловых со-
бытий истории Церкви Востока и христианского 
искусства Центральной Азии (Никитин, 1984). Он 
полагал, что Мерв, важный центр культуры и тор-
говли, играл заметную роль в распространении 
христианства дальше в восточные земли. По его 
словам, следует различать легендарную и аутен-
тичную традиции, касающиеся основания местных 
христианских общин. Средневековые христианские 
хронографы, как правило, были склонны к удревне-
нию истории некоторых известных общин, возводя 
их происхождение к апостолам, если не к самому 
Иисусу. Характерным примером является история 
упомянутого выше епископа Баршаббы. Он служил 
в Мерве в конце IV в., в царствование сасанидского 
царя Шапура II. Успех его миссии подтверждается 
археологическими данными – при Йездигирде I, в 
399-420 гг., в Мерве даже чеканились бронзовые мо-
неты с изображением креста. В более поздней тра-
диции Шапур II стал ассоциироваться с Шапуром I 
(III в.) и история христианского Мерва приобрела 
все свойства легенды (Никитин, 2015. С. 39-40).

Наиболее полным трудом по истории христи-
анства в Туркменистане стала специальная моно-
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графия историка и популяризатора науки О.А. Гун-
догдыева (1966-2013), выдержившая два издания 
и давно ставшая библиографической редкостью 
(Гундогдыев, 1993; 1998. С. 287-334). Объемное по-
вествование опубликовал также православный 
монах, архиепископ Ашхабадский и Среднеазиат-
ский Владимир (в миру Василий Захарович Иким, 
р. 1940), ныне митрополит Омский и Таврический. 
Его книга представляет собой популярный истори-
ческий очерк от всходов апостольской проповеди 
до современности (Владимир, 2000).

Некоторые проблемы истории Церкви Вос-
тока. В контексте повествования о рождении Ии-
суса Христа в Вифлееме Евангелие от Матфея (Мф 
2) сообщает о поклонении новорожденному «ма-
гами с Востока», которые приносили свои дары. 
Термин маг использовался в древних источниках 
в основном для обозначения зороастрийских жре-
цов и астрологов. Почти все исследователи истории 
Церкви Востока также отмечают, что парфяне упо-
минаются первыми в числе народов, которые при-
сутствовали в Иерусалиме при сошествии Святого 
Духа на апостолов в день Пятидесятницы (Деяния 
апостолов 2.1–31). 

Немецкий археолог Эрнст Герцфельд (1879-
1948) много внимания уделял вопросу почитания 
магов и связывал их с парфянским миром. Соглас-
но Герцфельду, один кандидат на происхождение 
имени Каспар фигурирует в Деяниях Фомы как 
Гондофар (ок. 20–50 гг. н.э.), провозгласивший неза-
висимость от западных Аршакидов и ставший пер-
вым индо-парфянским царем. Его якобы посетил 
апостол Фома. По Герцфельду, его имя увековечено 
в названии афганского города Кандагар (от Гун-
дофаррона, расположенного в древней Арахозии) 
(Herzfeld, 1935. Р. 63-66). Предположения, выдвину-
тые Герцфельдом, могут быть частично не верны, 
но он делает важное замечание: история трех магов 
перекликается с некоторыми историческими собы-
тиями и отношениями между парфянским миром и 
Палестиной, которая была частью римского Ближ-
него Востока (Ольбрыхт, 2022. С. 37-38).

После 64 г. н.э., когда массовые репрессии в Рим-
ской империи обрушились на ранних христиан, 
началось и их движение на Восток. Ряд источни-
ков так или иначе свидетельствуют, что новые ре-
лигиозные идеи стали проникать на территорию 
Парфянского царства уже вскоре после смерти Ии-
суса. Ретранслятором новой веры из Палестины 
служила Месопотамия, хотя она была не единствен-
ной страной, куда христианство начало проникать 
столь рано. Другие, более восточные области Пар-
фянского государства в I в. также могли стать объ-
ектами христианской миссии. Но в исследованиях 
по проблемам истории восточного христианства в 
течение долгого времени преобладал гиперкрити-
ческий подход к источникам, касающимся Месопо-
тамии и, тем более, еще более отдаленных восточ-
ных областей. Эта тенденция состояла в том, чтобы 
показать, что в первые века христианство было сла-
бо распространено на Востоке, а подлинная его экс-
пансия началась только с середины III в., когда после 
победоносных походов в Сирию армии сасанидско-

го царя Шапура I на территории этого государства 
оказалось огромное число так называемых пере-
мещенных лиц, поселенных в различных, главным 
образом западных областях Сасанидской империи. 
Поскольку среди этих депортированных жителей 
Сирии значительный процент составляли христиа-
не, для многих исследователей естественным был 
вывод, что только с ними и пришло христианство 
на Восток. Правда, уже в начале ХХ в. раздавались 
протесты со стороны ряда ученых против подобных 
взлядов. В частности, лютеранский  теолог и цер-
ковный историк Адольф фон Гарнак (1851-1930) 
считал их слишком радикальными, чтобы быть вер-
ными (Кошеленко и др., 1994. С. 60-62).

В последние десятилетия ситуация начала ме-
няться и на место гиперкритического подхода 
пришло более взвешенное отношение к данным 
восточной христианской традиции (Кошеленко и 
др., 1994. С. 61). Говоря о распространении христи-
анства на Востоке, следует делать различие между 
появлением первых христиан – миссионеров или 
переселенцев – в той или иной области, и возник-
новением местных христианских общин, сложени-
ем местной церковной структуры. Появление одно-
го-двух проповедников или переселение несколь-
ких христианских семей в данную область (а подоб-
ные случаи наверняка имели место и в I-II вв.) еще 
нельзя приравнивать ее христианизации, то есть к 
сложению местной церковной общины. К тому же, 
если обратиться к источникам, достоверных све-
дений о проникновении христианства в восточные 
области Ирана и далее в I-II вв. фактически нет (Ни-
китин, 2015. С. 165-166). 

Рассказ Псевдо-Ипполита (IV в.) о миссионер-
ской деятельности апостолов, в том числе Фомы, 
который принес христианство «парфянам, мидий-
цам, персам, гирканцам, бактрийцам и маргиан-
цам» (Кошеленко и др., 1994. С. 62), едва ли можно 
считать достоверным. К нему восходят, очевид-
но, и все более поздние варианты этой истории: 
Фома проповедует христианство по одной версии 
– в Парфии, по другой – в Индии (Никитин, 2015. 
С. 165-166). Однако, у Псевдо-Ипполита в числе 
стран, в которых имела место миссионерская де-
ятельность Фомы, названа Маргиана. Поэтому, 
видимо, есть основания считать, что первона-
чальной была первая из этих традиций, а Индия 
заменила Парфию в традиции значительно позд-
нее. Более того, вполне очевидна и причина этой 
поздней путаницы: первую христианскую общину 
в Индии основал в 345 г. другой Фома, известный 
как Фома Канский, торговец из Эдессы (совр. ту-
рецкий город Шанлыурфа). Со временем он стал 
отождествляться со своим тёзкой-апостолом. Но 
в сочинении Псевдо-Ипполита важны два сюже-
та. Во-первых, он не говорит безлично о Парфии, 
а дает конкретные указания о том, в каких именно 
областях Парфии протекала деятельность апосто-
ла, и одной из этих областей является Маргиана. 
Во-вторых, свидетельствует о том, что первое про-
никновение христианского вероучения имело ме-
сто очень рано – в середине или второй половине I 
в. (Кошеленко и др., 1994. С. 63).
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Путешествие Фомы в земли индо-парфян в то 
время не было единичным предприятием. При-
мерно в 42–43 гг. подобное путешествие предпри-
нял Аполлоний Тианский, римский философ (см. 
Флавий Филострат, Жизнь Аполлония 1.19–3.58). 
Аполлоний сначала посетил двор парфянского царя 
Вардана (ок. 40-46 гг.), а затем отправился на вос-
ток, чтобы встретиться с царем Фраатом в Такси-
ле (современный Пакистан). Некоторые детали в 
рассказе Филострата об индийских приключениях 
являются романтическими украшениями, но вся 
история включает в себя подлинные детали. Пред-
полагается, что Аполлоний посетил, среди прочего, 
Мерв (Ольбрыхт, 2022. С. 39).

Во II в. поток христианских миссионеров на Вос-
ток усилился. Вероятно, определенного успеха до-
стигали проповеди среди кочевников. Некий доку-
мент на сирийском языке, датируемый 196 годом, 
свидетельствует о принятии христианства народа-
ми Окса/Амударьи (Гундогдыев, 1998. С. 295), одна-
ко эта ссылка дается без указания первоисточника 
и требует изучения. 

Хотя ранняя история христианства в Парфян-
ском царстве известна мало, можно не сомневаться, 
что распространение его не встречало того проти-
водействия со стороны власти, какое было в Рим-
ской империи. Многократные гонения на христиан, 
тысячи мучеников за веру – ничего подобного в 
Парфии, в отличие от Рима, не было, поскольку она 
отличалась веротерпимостью. Во всяком случае, 
к моменту, когда Парфия погибла и к власти при-
шла династия Сасанидов, на постпарфянской тер-
ритории уже насчитывалось более тридцати епи-
скопских кафедр (Кошеленко, Гаибов, 2001. С. 97).

Именно с эпохой Сасанидов связаны наиболее 
достоверные и хорошо документированные све-
дения о христианстве на территории между Ка-
спийским морем и Амударьей. Основатель новой 
династии Ардашир I был жрецом богини Анахиты 
и ревностным зороастрийцем. Сасаниды придер-
живались теократической модели правления, и по-
степенно с помощью зороастрийского клира стала 
вырабатываться жесткая формула: «Алтарь – опора 
трона, трон – опора алтаря». Естественный резуль-
тат – давление на христиан. Особенно оно усили-
лось после того, как император Константин в 313 г. 
сделал христианство государственной религией в 
Римской империи. Сасанидские власти видели в ее 
приверженцах прямых агентов своих врагов внутри 
государства. Римские (а позднее – византийские) 
императоры подливали масла в огонь, используя 
вопрос о положении христиан в качестве предло-
га для вмешательства во внутренние дела Ирана. 
Вследствие этого усилились гонения, неоднократ-
но обрушивавшиеся и на церковь. Особенно тяжкое 
наказание предусматривалось для тех, по чьей вине 
в новую веру обращался маг – служитель зороа-
стрийского культа. 

«Однако, – полагают исследователи, – рассма-
тривать положение христиан в Сасанидском госу-
дарстве только в негативной перспективе непра-
вильно. Несколько обстоятельств смягчали ситуа-
цию. Прежде всего основная часть христианского 

населения жила в пограничных провинциях, а не-
прерывные войны между двумя государствами де-
лали опасными любые конфликты. Кроме того, это 
были главным образом ремесленники и купцы, то 
есть люди, дававшие значительные поступления в 
царскую казну. Значительный процент составляли 
бывшие жители сирийских городов, в середине III 
в. переселенные в различные районы Сасанидско-
го государства после победоносных походов Шапу-
ра II. Эта принудительная миграция проводилась 
с целью повышения уровня ремесла и искусства в 
коренных землях Сасанидов. Правительство созда-
вало особые условия для таких переселенцев, хотя 
среди них было много представителей духовенства, 
включая епископа Антиохийского» (Кошеленко, 
Гаибов, 2001. С. 97-98).

В сасанидском Иране и находившихся в зависи-
мости от него соседних областях Южного Туркме-
нистана христианство, как и буддизм, было лояль-
но по отношению к персидским властям. Да и по 
характеру своему христианские учения носили, как 
правило, неагрессивный, более мягкий характер, 
чем, например, неортодоксальные направления и 
толки в самой господствующей религии – зороа-
стризме-маздеизме – которые представляли опас-
ность для власти. «Распространение ереси, – писал 
В.В. Бартольд, – как везде, преследовалось гораздо 
строже, чем иноверческая пропаганда. Буддисты, 
христиане и марциониты нашли убежище в Хораса-
не; дейсаниты, манихеи и маздакиты должны были 
выселиться за пределы империи Сасанидов» (Бар-
тольд, 1964. С. 271).

Ал-Бируни пишет, что христиане появились в 
Мерве через двести лет после Христа, то есть в III 
в. (Бируни, 1957. С. 330), но его сведения явно заим-
ствствованы из сочинений восточных христиан-
ских авторов VII-VIII вв., которые уже не замечали 
различия между легендарной и реальной историей 
церкви Северного Хорасана. 

Археологические раскопки как в Иране, так и в 
Туркменистане пока не обнаружили следов столь 
раннего присутствия там христиан. В Иране са-
мым древним памятником считаются «катаком-
бы», обнаруженные DAFA на острове Харг в Персид-
ском заливе – возможно, восходящие к концу III в. 
(Ghirshman, 1965). Все остальные известные памят-
ники датируются не раньше VI в. (Никитин, 2015. С. 
166). В Туркменистане единственный древний па-
мятник, несомненно христианский, определен как 
несторианская базилика (вышеупомянутый Хара-
ба-кёшк в Мервском оазисе).

Мерв занимает совершенно особое место в рас-
пространении христианства дальше на Восток. Еще 
в парфянский период он стал крупнейшим поселе-
нием Центральной Азии и относится к числу горо-
дов-гигантов в масштабе античной эпохи (Рис. 1). 
Он занимал площадь 340 га, значительно превосходя 
такие синхронные городища региона как Афрасиаб 
(200 га), Эйлатан (200 га), Еркурган (150 га), Айханум 
(150 га), Бактры (120 га). Гяур-кала – парфяно-саса-
нидское городище Мерва – лишь немного меньше 
халдейского Вавилона (410 га – в пределах стены 
Имгур-Энлиль), но крупнее Хатры (323 га) (Мурадов, 
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2019). Однако, археологическая изученность Мерва 
еще слишком мала несмотря на то, что во второй 
половине ХХ в. здесь проводились раскопки сначала 
силами ЮТАКЭ (1950-1979), а затем девять cезонов 
в рамках Международного Мервского проекта 
(International Merv Project, 1991-2000) под руковод-
ством профессора UCL Джорджины Херрманн.

В V в., когда возникло учение архиепископа Кон-
стантинопольского Нестория (несторианство) и, 
как реакция на него, монофизитство, в Византии 
начались гонения на тех и других. Таким образом, в 
Мерве столкнулись сразу три христианские партии: 
мелькитов (пришедших туда ранее всех), несториан 
и монофизитов. На первых порах мелькиты и моно-
физиты объединились против несториан. Однако, 
по распоряжению персидских властей они вынуж-
дены были принять несторианское учение или же 
покинуть места своего обитания. Так, община мель-
китов Мерва ушла в Хорезм, а несториане заняли 
главенствующее положение в Мерве, где была обра-
зована епископия, а уже в 420 г. — митрополия. В 
раннеисламский период Мерв еще долго оставался 
митрополией и оттуда проповедники проникали 
дальше на Восток.

Следует иметь ввиду, что под несторианством 
нередко объединяют совершенно различные по 
доктринам христианские течения, что очень по-
хоже на обобщение многообразных гностических 
идей и систем, возникших в конце I в. н.э. среди 
иудейских  и  ранних христианских  сект. Еще слож-
нее выделить такое синкретическое учение как 
манихейство, составленное в Персии в III в. из ва-

вилонско-халдейских, иудейских, христианских и 
зороастрийских гностических представлений.

Апостольская церковь Востока впервые появля-
ется в церковной и догматической истории только 
в спорах V в. в Римской империи по поводу ортодок-
сальной христологии. Почти во всех справочниках 
можно найти сведения об этой ветви христианства 
под названием «Несторианская церковь». Таким об-
разом, Восточно-сирийской церкви приписывается 
ересь, та ересь, которую сама церковь отвергала как 
неверную, по крайней мере, с VI в. В 1298 г. выдаю-
щийся восточно-сирийский богослов и канонист Аб-
дишо бар Брика († 1318) писал в своей «Книге Жем-
чужины» (Маргариты), что восточно-сирийские хри-
стиане «никогда не изменяли своей вере и сохраняли 
ее такой, какой они получили ее от апостолов, и их 
называли несторианами несправедливо, тем более 
что Несторий не был их патриархом, и они не пони-
мали его языка» (Baum, Winkler, 2003. Р. 7).

Христианство было широко распространено и 
среди древних тюрков. Известно, что в 644 г. Илия, 
митрополит Мервский, обратил в христианство 
большое их число – тюркского кагана (царя) со всем 
его войском «за рекой Окс», то есть в Тохаристане 
(Litvinsky, 1996. P. 424). Но материальные следы 
этих известий фактически отсутствуют. 

Крайне мало и археологических материалов, ко-
торые подтверждали бы свидетельства многочис-
ленных письменных источников о существовании 
христианских объектов в оазисе Древнего Мерва. 
Случайно найденные артефакты единичны, а от-
дельных памятников такого рода всего три:

Рис. 1. Городище Эрк-кала – наиболее ранняя часть античного Мерва. Аэрофото Г. Джораева, 2019

Р. Г. Мурадов



129

— здание Хараба-кёшк, которое имеет все при-
знаки восточно-христианской базилики,

— так называемый Овальный дом, или «обще-
ственный дом типа ханака», нередко отождествля-
емый с монастырем,

— отдельные типы погребений Байрамалийско-
го некрополя.

Все три объекта изучались, прежде всего, со-
трудниками ЮТАКЭ, но установить точный возраст 
этих памятников не просто: дело в том, что приня-
тая в публикациях ЮТАКЭ датировка археологи-
ческих комплексов Мерва была условной, ошибка 
в среднем составляла около 150 лет, при этом воз-
раст многих комплексов искусственно увеличивал-
ся (Никитин, 2015. С. 166). Рассмотрим каждый из 
них в отдельности.

Хараба-кёшк. Одна из древнейших церквей 
Центральной Азии, в большинстве публикаций 
именуется Хароба-кошук, что является сильным ис-
кажением туркменского топонима. Такая русская 
транскрипция распространилась в публикациях 
ЮТАКЭ, а на английском языке она приобрела еще 
более бессмысленную форму – Haroba Kosht (Rossi-
Osmida, 2011). На самом деле название этого па-
мятника по-туркменски Haraba-köshk, что означает 
буквально «Развалины дворца»3.2Абсолютно ника-

3 Существует мнение, что «…единожды названные памят-
ники археологии, уже вошедшие в науку, переименовывать 
нельзя» (Смирнов, 2016. С. 198). Но в данном случае речь идет 
вовсе не о переименовании, а об уточнении местного топо-
нима, который в русской и английской научной литературе 
пробрел совершенно абсурдную девиацию. 

ких указаний на его первоначальную принадлеж-
ность или функцию в народной топонимии не со-
хранилось. Это здание расположено в 15 км север-
нее современного туркменского города Байрамали 
на территории сасанидского поселения Дуечакын 
– его центром является мощный холм с крутыми 
скатами: остатки цитадели позднего сасанидского 
периода (Рис. 2). В 150 метрах от него находятся 
руины, именуемые Хараба-кёшк (Рис. 3). Во второй 
половине ХХ в. проведенный поблизости канал и 
интенсивное развитие земледелия привели к тому, 
что территория вокруг памятника стала влажной 
и засоленной, что явилось основной причиной бы-
строго разрушению здания. Сегодня можно видеть 
только аморфные руины и лишь отдельные архи-
тектурные детали.

Здание впервые обследовала Г.А. Пугаченкова 
(1915-2007) осенью 1951 г., когда работала в со-
ставе ЮТАКЭ. Раскопки тогда не проводились, всё 
ограничилось обмерами существующих на поверх-
ности конструкций (рис. 4). Постройка была дати-
рована примерно V-VI вв. и был сделан вывод, что 
она строилась как христианская церковь. Три года 
спустя появилась обстоятельная статья, ставшая с 
тех пор основным источником информации об этом 
объекте (Пугаченкова, 1954). Специалисты многих 
стран обращались к ней, чтобы уточнить структу-
ру и функцию сооружения, такого необычного для 
местного контекста. В 1966-1967 гг. разведочные 
раскопки внутри Хараба-кёшка осуществила Г.Я. 
Дресвянская, работавшая в составе XVIII отряда 
ЮТАКЭ. Публикация этих раскопок очень краткая, 

Рис. 2. Городище Дуечакын. Вид со стороны Хараба-кёшка. Фото Р. Г. Мурадова, 2011
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Рис. 3. Схематический план городища Дуечакын. Съемка А.T. Оразова, 2009 (Rossi-Osmida, 2011. Fig. 23)

Р. Г. Мурадов
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иллюстративный материал крайне схематичный, 
на плане ошибочно указана ориентация на север 
(Дресвянская, 1968а; 1968b). Раскоп не был засыпан, 
консервация стен не проводилась, и в результате за 
несколько последующих лет еще сохранявшиеся ча-
сти стен и свод на восточной и западной сторонах 
здания обрушились. Фотосъемка 1966 г. дает пред-
ставление о том, как выглядели эти руины в то вре-
мя, когда их изучали сотрудники ЮТАКЭ (Рис. 5-6).

В 1981 г. при составлении карты памятников 
Мервского оазиса археологический отряд под ру-
ководством Г.А. Кошеленко произвел топографи-
ческую съемку Хароба-Кёшка, дал общее описание 
его сохранившихся конструкций и собрал неболь-
шой подъемный керамический материал (Михеева, 
2019. С. 154-155).

В 1980-е гг. историк архитектуры С.Г. Хмель-
ницкий (1925-2003) предложил свою реконструк-
цию-гипотезу плана Хараба-кёшка. Он не принял 
во внимание данные, полученные Дресвянской, и 
опирался исключительно на план Пугаченковой 
(Chmelnizkij, 1989. Abb. 114) (Рис. 7). Впоследствии 
он вернулся к этой теме в русском издании своей 
монографии «Между кушанами и арабами» и выска-
зал ряд критических суждений в отношении рабо-
ты Дресвянской, а также по поводу интерпретации 
структуры Хараба-кёшка другими авторами – В.Л. 
Ворониной и А.М. Высоцким (Хмельницкий, 2000. С. 
241-243). Все упомянутые авторы считали очевид-
ной христианскую принадлежность этого здания, 
но не соглашалась в отношении его объемно-про-
странственной структуры.

В.Л. Воронина (1910-2000) – выдающийся иссле-
дователь древней архитектуры Центральной Азии 
– была первым критиком версии Пугаченковой. 
«Поскольку нет конкретных указаний о наличии 

уцелевших частей свода, — писала она, — прихо-
дится сделать вывод, что неф Хароба Кошук являл-
ся открытым двором. При таком условии отождест-
вление с ‘длинными церквами’ едва ли правомерно. 
Действительный и очень близкий двойник Хароба 
Кошук – ак-бешимская часовня с ее вытянутым, об-
несенным пахсовыми стенами двором. Для защиты 
от зноя служили в первом случае сводчатые ниши, 
во втором – предположительные навесы вдоль стен 
двора» (Воронина, 1960. С.54). На этом основании 
она пришла к выводу, что в отличие от длинных 
церквей Ктесифона в Центральной Азии сложился 
особый тип, где неф заменен открытым двором. По 
ее мнению, эта особенность составляла характер-
ную местную черту церковной архитектуры.

Другой историк архитектуры – А.М. Высоцкий 
(1944-2002) предложил, на основании раскопок 
1966-1967 гг. и своих теоретических выкладок, ре-
конструкцию плана, мало чем отличающуюся от ва-
рианта Дресвянской (Высоцкий, 1990. Рис. 27). Его 
статья на общем фоне историко-археологических 
публикаций выглядит необычно и была подвергну-
та резкой критике Хмельницким. Интерпретация и 
датировка памятника, предложенные Высоцким, не 
отличались от прежних, а реконструкция представ
ляет план странной постройки, которая нигде и ни 
при каких обстоятельствах не могла быть христиан
ской церковью, так как противоречит ее самым 
основным всеобщим функциям: внутреннее про-
странство, всегда в церкви господствующее, сведе-
но здесь к среднему проходу трехметровой ширины 
(по масштабу, впрочем тоже неправильному, как не 
верна и ориентация на СВ). Пространства по сто
ронам прохода разделены на отсеки с хаотично ме-
няющейся шириной, — у самых узких она, по тому 
же масштабу, чуть больше 1 метра, у самых широких 

Рис. 4. Хараба-кёшк. Формы арок и план (Пугаченкова, 1954. С. 18)
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Рис. 5. Хараба-кёшк. Северный фасад. 1966 г. Архив ЮТАКЭ

Рис. 6. Хараба-кёшк. Южный фасад. 1966 г. Архив ЮТАКЭ

Рис. 7. Хараба-кёшк. Реконструкция плана (Chmelnizkij, 1989. Abb. 114)

Р. Г. Мурадов
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около 2,5 м. В задних стенах этих похожих на стой-
ла камер имеются входы, тоже различной ширины. 
Неправдоподобно изображена и алтарная часть — 
крестообразная, с квадратным купольным ядром: 
ниши за боковыми частями креста сбиты с попереч-
ной оси, чего строители этого, да и более позднего 
времени никогда не делали (Рис. 8). Этот сумбур-
ный план, по словам критика, сопровожденный не 
менее сумбурным текстом, не находит ни малейшей 
аналогии среди церковных построек любой эпохи и 
страны, — он не вызывает доверия, и говоря далее 
о Хараба-кёшке, им можно пренебречь. Поиски его 
хотя бы отдаленных подобий среди сакральных зда-
ний раннего христианства на востоке или на западе 
заведомо безнадежны. Сведения Пугаченковой, бо-
лее ранние и, конечно, не исчерпывающие, все-таки 
предпочтительнее, так как основаны на знании и 
понимании сырцовой архитектуры (Хмельницкий, 
2000. С. 241).

В 1990-е годы Хараба-кёшк попал в поле зрения 
вышеупомянутой Британо-Туркменской экспедиции 
International Merv Project (IMP). Анализ опубликован-
ных материалов и натурное обследование памятни-
ка осуществила Габриэла Пушнигг. Она пришла к вы-
воду, что ни план здания, ни методы его строитель-
ства, ни связанные с ним археологические материа-
лы не подтверждают интерпретацию этого объекта 
как христианской церкви V в. и его функция остается 
загадкой (Puschnigg, 1999. P. 104-105). Проводя ана-
логию с близлежащим памятником, известном как 
Сули-кёшк, который может быть датирован XI-XII 
вв., она предположила аналогичную дату постройки 
Хараба-кёшка (Puschnigg, 1999. P. 180).

В 2003 г. Хараба-кёшк впервые посетил итальян-
ский исследователь Габриеле Росси-Осмида (1943-
2020). Заинтригованный сложившейся христиан-
ской атрибуцией памятника, он инициировал новый 
этап археологических и консервационных работ на 
этом объекте, осуществленный им в 2009-2011 гг. 
при участии архитектора Аннамурада Оразова. Ста-
тья в журнале Parthica (Rossi-Osmida, 2011) является 
на сегодня наиболее полной и обстоятельной англо-
язычной публикацией Хараба-кёшка.43В ней автор 
анализирует все предшествующие работы и дает 
детальное описание собственной археологической 
интервенции. Он пришел к выводу, что этот памят-
ник состоит из двух частей, четко отличных друг от 
друга: одна конструкция – западная – длинная и бо-
лее узкая (блок А), а другая – восточная – массивная 
и более широкая (блок Б). Его стратиграфическая 
схема показывает, что фундамент блока Б в среднем 
на 1,5 м глубже, чем фундамент блока A (Рис. 9). Бо-
лее того, анализ точек соприкосновения между бло-
ками A и Б несмотря на то, что использованные кир-
пичи кажутся одинаковыми, демонстрирует явное 
различие между двумя конструкциями стен, что 
наводит на мысль, что они были построены в раз-

4 На русском языке также опубликован детальный анализ исто-
рии исследований и конструкций памятника, с привлечением 
большого сравнительного материала по раннехристианской ар-
хитектуре Ближнего и Среднего Востока и обсуждением вопро-
са с перекрытием Хараба-кёшка и устройством его восточной 
– алтарной части с учетом работ Росси-Осмиды (Михеева, 2019). 

ное время, однако оба в период Сасанидов и были 
изменены в исламское время (Rossi-Osmida, 2011. P. 
155-159).

Раскрыв центральную часть ЮВ фасада на 2 м 
ниже уровня современной поверхности, Росси-Ос-
мида обнаружил вход в нижний этаж здания, имею-
щий стрельчатый свод, оформленный позже более 
широким сводчатым проходом из обожженого кир-
пича сельджукского периода и на каком-то этапе 
функционирования забутованный (Рис. 10). К сожа-
лению, раскопки не затронули внутреннюю часть 
здания – они проводились лишь на юго-западном и 
юго-восточном фасадах, где были удалены оплывы 
и созданы контрфорсы для укрепления стен. Поэто-
му основные черты здания всё еще окутаны тайной.

Среди многочисленных находок Росси-Осмиды 
выделяется нательный крест из бронзово-медно-
го листа, обнаруженный зажатым в опоре арочной 
двери ЮВ фасада и повторяющий типичную не-
сторианскую модель, известную в Южной Индии 
как «Крест Славы», который португальские мисси-
онеры Антонио де Гувва и Дуарте Барбоза назвали 
«Крестом Св. Фомы». Учитывая контекст находки, 
Росси-Осмида датировал её XI в. (Рис. 11). Такой 
выразительный предмет из Хараба-кёшка серьёзно 
подрывает мнение скептиков и укрепляет позиции 
тех, кто и раньше был уверен в несторианской при-
надлежности этого памятника.

Суммируя все имеющиеся данные по его иссле-
дованиям на протяжении шестидесяти лет (1951-
2011), можно описать Хараба-кёшк следующим 
образом. Эта глиняная постройка длиной прибли-
зительно 50 м при ширине около 10 м состояла из 
одного единственного просторного зала с алтарем 
в торцевой стене. Точные габариты установить ни-
кому не удалось и опубликованные планы заметно 
отличаются. По Пугаченковой – 51 × 13 м, по Дре-
свянской – 41 × 11,4 м, а у Росси-Осмида – 55 × 13 м, 
причем он отмечает, что восточный торец здания за 
счет выступов с южной и северной сторон достига-
ет максимальной ширины 18 м (Rossi-Osmida, 2011. 
P.151).

Сильно вытянутое здание, построенное из 
квадратного «мервского» кирпича-сырца (40-41 
× 30-41 × 11 см), ориентировано главной осью 
на СЗ—ЮВ. Сохранность постройки плохая, но 
все же заметно, что её стены были возведены в 
два слоя: наружный сырцовый футляр 70-сан
тиметровой толщины пристроен к несколько 
более толстым (90 см) отрезкам стен, разделен-
ным промежутками и ограниченным попереч-

Рис. 8. Хараба-кёшк. Реконструкция плана  
(Высоцкий, 1990. Рис. 27).
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ными выступами, которые членили внутреннее 
пространство на несколько анфиладно располо-
женных частей (Пугаченкова, 1954. С.15) (Рис.12). 
Торцевой СЗ фасад, судя по результатам раскопок, 
был глухим, входы же – в количестве минимум 
трех на каждой стороне – прорезали боковые фа-
сады в промежутках между поперечными высту-
пами. В торцевой ЮВ части, которая и сейчас за-
метно выше остального здания (Рис. 13), внутри 
сохранилась часть полукруглой осевой ниши-аб-
сиды с остатками почти квадратного в плане ал-
тарного помещения перед ней, расширенного бо-
ковыми нишами. Маленькой камере в южном углу 
отвечала, вероятно, подобная ей камера в разру-
шенном восточном углу. Проход из сохранившей-
ся камеры не найден, – если его не было, то обе 
они, возможно, играли роль разгрузочных пустот, 
уменьшавших массу сырцовой кладки в угловых 
пилонах; вообще же такого рода симметричные 
камеры (но, конечно, размером побольше) по сто-
ронам алтаря в ранних церквах византийско-си-
рийско-иранского круга использовались как 
сакристии – ризницы. В Хараба-кёшке эти ризни-
цы, очевидно, слились с помещением алтаря, пре-
вратившись в расширяющие его боковые ниши 
и вместе с округлой алтарной нишей образовав 

Рис. 9. Хараба-кёшк. Южный фасад. Прорисовка А.Т. Оразова, 2011

Рис. 10. Хараба-кёшк. Общий вид с юго-востока после консервационных работ. Фото: Р.Г. Мурадова, 2011

Рис. 11. Хараба-кёшк. Бронзовый крест. Историко-
краеведческий музей Марыйского велаята.  

Фото Р.Г. Мурадова

Р. Г. Мурадов
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Рис. 12. Хараба-кёшк. Северо-восточный участок стены. 1966 г. Архив ЮТАКЭ

Рис. 13. Хараба-кёшк. Свод над входом в алтарную часть. Вид с севера. 1966 г. Архив ЮТАКЭ
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традиционное для архитектуры Центральной 
Азии крестовидное пространство – триконх.

Торцевые пилоны, выступавшие внутри из 
продольных стен, были основанием для сводча-
тых ниш, которые тянулись подобно глухой аркаде 
по сторонам центрального пространства (Рис. 14). 
Контур этих ниш, пролетом немногим более 3 м – 
возвышенно-коробовый, близкий к эллиптическо-
му и, как установила Пугаченкова, построен из трех 
геометрически найденных центров. Конструкция 
перекрывающих ниши сводов – клинчатая, неболь-
шие арочные перемычки выведены кирпичами 
плашмя и отличаются, из-за малых пролетов (до 
1,5 м), небольшой стрельчатостью (Рис.15). В обоих 
случаях строители не могли обойтись без кружал 
(Пугаченкова, 1954. С.16).

Вероятно, между пилонами были переброшены 
поперечные арки пролетом несколько меньше 7 м 
– конструкция, в сырцовом кирпиче реально вы
полнимая. Эти арки делили внутреннее простран
ство здания на несколько разновеликих частей, не 
нарушавших, впрочем, его единство. Хмельниц-
кий полагал (его геометрический анализ это под-
тверждает), что по меньшей мере две квадратные 
в плане части – первая с СЗ и предпоследняя перед 
алтарем – были перекрыты куполами; третья от СЗ 
часть и прямоугольное алтарное пространство мог
ли быть перекрыты сводом «рузан» шестиугольной 
формы, а узкие промежутки между этими широки-
ми частями перекрывались сводами на подпруж-

ных арках. Разнообразие форм и конструкций пере-
крытий в просторном, уходящем вглубь церковном 
зале должно было быть очень эффектным (Хмель-
ницкий, 2000. С. 242-243).

Как отмечалось выше, Воронина сомневалась 
в возможности сплошных сводчатых перекрытий 
Хараба-кёшка и считала, что здание было открыто 
сверху и, значит, представляло собой – исключая ал-
тарную часть – двор (Воронина, 1960. С. 54). По мне-
нию Хмельницкого, это неверно: пролет перекрытий 
составлял не 10, а около 7 м, их подпружные арки 
опирались не на сравнительно тонкие стены, а на 
поперечные пилоны, работавшие как контрфорсы. 
К тому же все реальные параллели связывают мерв-
ское здание с церковными сооружениями куполь-
но-сводчатого типа (Хмельницкий, 2000. С. 243).

Типологически Хароба-кёшк в том виде, каким 
он представляется в реконструкции Пугаченковой 
с дополнениями Хмельницкого, можно назвать мо-
дификацией церквей так называемого зального 
типа, распространенного в средние века на Ближ
нем Востоке и в Закавказье. Вероятно, «зальные» 
церкви произошли от обычных трехнефных бази-
лик, эволюционировавших – по разным причинам 
– в направлении сужения боковых нефов, которые 
в конечном счете совсем исчезли, а разделявшие 
нефы столбы «срослись» с боковыми стенами и 
превратились в выступы-пилоны. Первоисточни-
ком «зальных» церквей в Закавказье были так на-
зываемые купольные базилики. Их центр перекры-

Рис. 14. Хараба-кёшк. 
Сводчатый проем  
на южном фасаде.  
1966 г. Архив ЮТАКЭ

Р. Г. Мурадов
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вал купол, а количество опор, разделяющих нефы, 
было ограничено четырьмя. Вероятно, поэтому хра-
мы «зального типа» в Армении и Грузии не очень 
длинные, а количество пилонов, выступающих из 
их боковых стен, обычно ограничено двумя парами. 
Таковы церкви Ламаси-Сакдари в Грузии (XII в.) и 
Ширакван в Армении (IX – начало X в.). Правда, есть 
исключения – например, несторианская церковь в 
турецкой Армении у города Керкук, датируемая V в. 
Из стен ее продолговатого сводчатого зала (14 x 5 
м) выступают с каждой стороны по четыре пилона, 
образующих череду из пяти арочных, перекрытых 
конхами ниш. Эти ниши в сочетании с толстыми 
спаренными полуколоннами (ими оформлены ли-
цевые стороны пилонов) придают залу древней 
церкви сходство с залами сасанидского дворца V в. 
в Сарвистане.

Пугаченкова сопоставляла плановое устрой-
ство Хараба-кёшка с «длинными церквями» в таких 
древних городах как Эфес (Турция), Ктесифон и 
Хира (Ирак). Хмельницкий добавил еще более близ-
кие аналогии – раннехристианские (IV-V вв.) храмы 
Южной Сирии (область Хауран) в Умм иди-Джимал 
и Луббен. Они схожи с Хараба-кёшком не только 
единым однонефным пространством и пристенны-
ми нишами, разделенными пилонами, но и пропор-
циями, а в одном случае – даже количеством высту-
пов-пилонов. Таким образом, Хараба-кёшк как цер
ковь находит себе достаточно много несомненных, 
близких и современных ему аналогов (Хмельниц-
кий, 2000. С. 243; Михеева, 2019. С. 161-168).

Несмотря на все эти гипотетические суждения 
и две инвазии в структуру здания, приходится при-
знать, что оно остается далеко не изученным. Тот 
факт, что на территории вокруг Хараба-кёшка были 
найдены свидетельства существования парфянско-
го поселения II-III вв. и что здание V-VII вв. очень на-
поминает синагоги Сирии и Ирака, дает основания 
предполагать, что в данном случае мог иметь место 
протохристианский domus ecclesiae, вероятно, по-
строенный на основе предшествующей парфянской 
постройки (Rossi-Osmida, 2011. Р. 174-175).

Итак, Хараба-кёшк за свою долгую жизнь пе-
режил несколько периодов функционирования. 
Очевидно, когда владельцы ушли, бывшая цер-
ковь была капитально перестроена и продолжала 
использоваться уже в другом качестве еще очень 
длительное время. Может быть, в связи с изменени-
ем функций были удлинены пристенные выступы, 
превратившиеся в поперечные стены, и между 
ними в прежде глухих простенках были пробиты 
новые двери, – на рисунке южного фасада, опу-
бликованном Дресвянской, ясно видны различия 
в их высоте и форме (Дресвянская, 1968б). Среди 
находок, выявленных в 2011 г. во время расчист-
ки цокольной части здания, оказалась ремонтная 
кладка из квадратного жженого кирпича, а также 
много керамики, изделий из металла и даже монет, 
относящихся уже к XI-XII вв., когда достигло рас-
цвета государство Великих Сельджуков. Это лишь 
подтвердило мнение Пугаченковой, что в этот пе-
риод здание использовалось в каких-то практиче-

Рис. 15. Хараба-кёшк. Пристенные устои в интерьере (южная стена). 1966 г. Архив ЮТАКЭ
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ских целях и подвергалось перестройкам. Она даже 
предположила, что «в эту пору торжества ортодок-
сального ислама в нем была сбита штукатурка, на 
которой могла размещаться живопись на евангель-
ские сюжеты» (Пугаченкова, 1967. С. 87). Вероятно, 
лишь после того, как глиняные своды центрального 
зала обрушились, люди окончательно оставили это 
сооружение. 

«Овальный дом». Если в отношении Хара-
ба-кёшка у археологов нет особых сомнений, хотя 
хватает и скептиков, этот памятник по своей пла-
нировке и устройству все-таки сходен с другими 
восточно-сирийскими церквями. Совсем по-иному 
обстоит дело с «овальным домом», который также 
назван его исследователем «общественным домом 
типа ханако» (Дресвянская, 1968а. С. 11). Правомер-
ность использования по отношению к этому соо-
ружению персидско-согдийского термина ханако 
была достаточно убедительно оспорена (Демидов, 
1990. С. 48-49). Расположенный в северо-восточ
ный части античного Мерва (городище Гяур-ка-
ла), «овальный дом» раскопан силами ЮТАКЭ в 
1953-1964 гг. и определен авторами раскопок как 
христианский, а точнее – мелькитский монастырь 
(Дресвянская, 1974. С. 179). Это довольно массивное 
для своего времени сооружение возникло, по дан-
ным археологии, в V в. и заброшено, вероятно, в на-
чале VII в. Его возвели на руинах какой-то большой 
постройки парфянского периода. Оно представляло 
собой в плане овал неправильной формы, за что 
и получило условное название «овального дома» 
(рис. 16). Остатки древнего здания, превращенные 
в платформу, подняли постройку более чем на 3 м 
над местностью. Здание ориентировано длинной 
стороной в направлении Ю—С, имело размеры (в 
осях) 58 и 42 м, и было заключено в неправильной 
формы футляр необыкновенно толстых сырцовых 
стен: на севере их толщина составляла 4,5 м, на 
юге доходила даже до 6 м. К единственному входу, 
прорезавшему стену в ее самой толстой южной ча-
сти, вел прямой глинобитный пандус (Дресвянская, 
1974. С. 155-157).

Внутреннее устройство «овального дома» 
состояло из 33-х комнат, пристроенных изнутри 
к стене, по большей части продолговатых, узких 
и сводчатых (угловые комнаты получили редкую 
треугольно-сегментную форму). Они окружают 
двор, который строители хотели, вероятно, сделать 
прямоугольным, но который — из-за общего окру-
глого и несимметричного контура – получил тра-
пециевидную форму. Эти комнаты-кельи почти ли-
шены обычного для жилищ того времени бытового 
оборудования: очаги имелись лишь в некоторых из 
них, редко – только в четырех кельях – встречены 
суфы. Стены многих комнат были окрашены в чер-
ный цвет. Установлено, что на протяжении своей 
относительно недолгой жизни объект много раз 
перестраивался: закрывались старые и проруба-
лись новые входы, двухкомнатные «квартиры» на 
восточной стороне разделялись, превращаясь в 
одиночки, а одиночные камеры на западной сторо-
не объединялись, наоборот, сквозными проходами 
и лишились прямых выходов во двор. Две продол-

говатые комнаты по сторонам южного входа поте-
ряли обращенные во двор проемы, вместо которых 
здесь на торцах были сделаны полукруглые абсиды. 
Почему-то было заложено большинство небольших 
ниш, составлявших едва ли не единственное укра-
шение этих мрачных камер: они удивляют неожи-
данным разнообразием их ложно-сводчатых форм.

Комнаты северной группы обращены входами в 
коридор, отделенный от двора сплошной стеной с 
единственным угловым выходом. Здесь, вероятно, 
было всегда темно, так как кельи монастыря окон 
не имели и освещались только через дверные про
емы. Позже южная часть двора близ входа была зас
троена группой из трех параллельных, сравнитель-
но больших комнат, которая почти вдвое уменьши-
ла его свободное пространство, – до этого самой 
просторной была комната у СЗ угла двора, разде-
ленная впоследствии на две части.

О том, что это замкнутое, отгороженное от внеш
него мира сооружение было построено христиана
ми, по мнению исследователя, свидетельствуют на-
ходки: цилиндрическая печать из халцедона (Рис. 
17) с изображением креста, а также крест-граффи-
ти на оштукатуренной стене одной из келий. От-
сутствие минимального – даже по тем временам 

Рис. 16. «Овальный дом», план. Архив ЮТАКЭ

Р. Г. Мурадов



139

– комфорта, женской и детской утвари, намеренно 
мрачная черная окраска стен говорят о суровом, ас
кетическом характере живших там людей. Кажется 
странным, что здание состоит из помещений толь-
ко жилого – в любом случае явно не культового — 
назначения: среди окружающих двор келий нет ни 
одной, которая годилась бы для общих собраний, 
трапез и богослужений, даже две южные комнаты 
с абсидами, похожими на алтарные, для этого явно 
малы (Хмельницкий, 2000. С. 249-250). «Овальный 
дом» по мнению Г.А. Дресвянской представлял со-
бой христианский монастырь, обитель отшельни-
ков (ханако в её терминологии) и даже такой гипер-
критичный аналитик как С.Г. Хмельницкий считал 
его «монашеским общежитием и, видимо, больше 
ничем» (Хмельницкий, 2000. С. 250). Озадачива-
ет сообщение Дресвянской о том, что это была не 
единственная христианская постройка в СВ части 
Гяур-калы: по ее словам, в 50 м к ЮЗ от нее сохра-
нились остатки здания, построенного из сырца того 
же размера (38 x 38 x 9-10 см), того же голубовато-
го цвета и с такими же клеймами (оттиск правой 
руки), что и в «овальном доме». На этом шатком 
основании здание названо христианским храмом 
IV-VI вв. (Дресвянская, 1974. С. 172). Однако, больше 
никаких свидетельств об этом объекте в опублико-
ванных материалах ЮТАКЭ нет. 

Определение «овального дома» как христиан-
ского монастыря оспорили археологи А.Н. Бадер, 
В.А. Гаибов и Г.А. Кошеленко. Сравнив это сооруже-
ние с подлинными монастырями, находящимися 
на территории Северной Месопотамии, они пред-
положили, что «овальный дом» никак не может 
считаться монастырем. Наличия небольших ком-
нат, расположенных по периметру двора, которые 
считаются кельями, по их мнению, недостаточно, 
потому что отсутствуют другие необходимые для 
функционирования монастыря помещения, такие 
как монастырская церковь, трапезная, скрипторий 
и т.д. «Овальный дом» скорее был каким-то госу-
дарственным складом, а не монастырем, — считают 
эти исследователи (Бадер и др., 1996. С. 93). Кроме 
того, необходимо иметь в виду и ту информацию о 
мервских монастырях, которая содержится в «Кни-
ге благодати». В ней упоминаются три жителя Мер-
ва, которые являлись основателями монастырей. 
Один из них основал монастырь в Палестине, два 
других – в области Мерва. При этом в тексте подчер-
кивается, что эти монастыри были расположены в 
пустыне. Поэтому больше оснований считать мо-
настырями пещерные комплексы на правобережье 

Мургаба в районе Ташкепри или обширный подзем-
ный комплекс с остатками росписей, расположен-
ный в центре Юго-Восточных Каракумов, который 
еще не был объектом исследований (Бадер и др., 
1996. С. 93-94).

Байрамалийский некрополь. Другой, в основ-
ном раскопанный объект, связываемый с христи-
анством, это большой некрополь площадью около 
3 га, функционировавший несколько веков в доис-
ламский период. Он находился на северной окраине 
современного города Байрамали и в 5 км западнее 
городища Гяур-кала. До раскопок некрополь пред-
ставлял собой семь небольших, но сильно оплыв-
ших холмов, расположенных рядом друг с другом. 
Археологические работы на памятнике, проводив-
шиеся здесь с перерывами в 1954-1975 гг., показали, 
что в южной части некрополя располагалась группа 
наземных погребальных сооружений-наусов, по-
строенных примерно в одно и то же время – в конце 
II – начале III в. Все сооружения были возведены из 
сырцового кирпича, но имели разную планировку. 
В итоге этот некрополь был определен как «преи-
мущественно христианский» (Дресвянская, 1989. 
С. 162), но доказательная база в пользу такой вер-
сии крайне слабая, на что не раз указывалось в пу-
бликациях (Бадер и др., 1996. С. 94; Никитин, 2001, 
2015; Михеева, 2017).

Как писал в свое время М.Е. Массон, «изучение 
всего комплекса показало, что это здание было 
связано с христианской общиной и первоначально 
не предназначалось для использования в качестве 
кладбищенского науса. Во втором периоде его су-
ществования в отдельных помещениях появились 
христианские захоронения с трупоположением в 
изолированных могилах. Лишь позднее, когда в 
1-й четверти VI в. в Сасанидском государстве нача-
лись гонения на христиан всех толков с запретом 
«осквернять» землю захоронением покойников, 
здание оказалось заполненным разного типа оссуа-
риями с разрозненными костями скелетов, причем 
не только христиан, но и лиц, исповедовавших иу-
дейскую религию. Об этом свидетельствуют сде-
ланные на некоторых оссуариях надписи, выпол-
ненные буквами древнееврейского алфавита (Мас-
сон, 1978. С. 50).

Большую часть захоронений этого некрополя 
датируют V-VI вв. С.А. Ершов рассматривал их как 
останки жертв «маздакитской революции» конца 
V в., а Г.А. Дресвянская, неизвестно почему, опре-
делила некоторые массовые захоронения как хри-
стианские, связав их появление с гонениями на 
христиан в IV в., при Шапуре II. По её мнению, одна 
из построек некрополя, в которой затем были про-
изведены захоронения, первоначально могла быть 
христианской церковью (Дресвянская, 1974. С. 172). 
Действительно, в этом некрополе найдены неко-
торые явно не-зороастрийские погребения – это 
захоронения в оссуариях с еврейскими надписями, 
но они непосредственного отношения к христи-
анству не имеют. Находка на некрополе кирпича с 
крестообразным знаком – недостаточно убедитель-
ный аргумент: знаки на кирпичах встречаются са-
мые разные, и связаны они, вероятно, с традицией 

Рис. 17. «Овальный дом», цилиндрическая печать из 
халцедона (Дресвянская, 1974. С. 168)
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маркировки партий кирпича, а не с конфессией их 
изготовителей (Никитин, 2015. С. 166-167). Прямых 
аналогий погребениям Мервского некрополя с дру-
гими захоронениями на территории Центральной 
Азии, которые можно точно интерпретировать как 
христианские, не обнаружено, поэтому нет и ответа 
на вопрос, кому принадлежали мервские погребе-
ния. Например, устройство могильной ямы, на что 
указывала Дресвянская, – это прежде всего строи-
тельный прием, а не одна из сторон погребального 
обряда. Лишь погребение с намогильником в виде 
креста – единственное захоронение Байрамалий-
ского некрополя, которое, вероятно, можно связать 
с христианством, потому что доказать обратное 
практически невозможно. Конечно, можно предпо-
ложить, что захоронения в могильных ямах на не-
крополе Мерва относились к христианам, но только 
исходя из общей исторической картины Мервского 
оазиса периода раннего средневековья. Вот почему 
вопрос о принадлежности захоронений христианам 
по обряду трупоположения для мервских погребе-
ний до настоящего времени остается открытым и 
дискуссионным (Михеева, 2017. С. 304).

Отдельные находки. Круг аретфактов из Турк
менистана, связанных с христианством, также край-
не узок. В начале 1930-х гг. при проведении сель-
скохозяйственных работ в районе Геокдепе (в 40 км 
западнее Ашхабада) был случайно обнаружен клад, 
насчитывающий несколько сот раннехристианских 
золотых медальонов и бляшек. Лишь через несколь-
ко лет М.Е. Массону удалось ознакомиться с некото-
рыми из них (большая часть золотых предметов к 
тому времени исчезла) и опубликовать этот уни-
кальнейший материал (Массон, 1956). Клад состоял 
из трех видов тонких золотых пластинок-бляшек 
круглой и сердечкообразной формы, золотых бу-
синок и медальонов. Наибольший интерес пред
ставляли бляшки и медальоны в связи с символи-
ческими изображениями на них. На одних бляшках 
мы видим стоящую в характерной позе птицу, на 
других – хвостатого барана на постаменте из трех 
горизонтальных линий, пересеченных наклонной 
прямой, который поддерживает приподнятой пе-
редней ногой древко с развевающейся перевязью 
и трезубцем в качестве навершия. Медальон имеет 
двустороннее изображение. С одной стороны, стоя-
щий на постаменте из трех горизонтальных линий 
с маленьким крестом над ними хвостатый баран с 
чуть приподнятой левой передней ногой, которой 
он касается вертикального древка с полотнищем. С 
другой, – человеческая фигура в тунике, за ней – на-
клонное древко со сложным навершием.

Древнехристианская символика позволяет объ-
яснить найденные изображения. Хвостатый баран – 
заимствованный из иудаизма образ агнца, который 
в христианстве стал символическим изображением 
Христа-мессии. В наиболее ранних христианских 
памятниках агнец изображается или без атрибутов, 
или лишь с сосудом для молока. На геокдепинских 
находках данный символ уже значительно услож-
нен. Линии постамента, на котором стоит баран, 
– символическое изображение горы Голгофы, где, 
согласно христианскому учению, был распят Ии-

сус. Об этом говорит встреченный на медальонах 
крестик под животом агнца, напоминающий подоб-
ную композицию на византийских монетах перио-
да императора Тиверия II Константина (578–582). 
Древки с различными навершиями и перевязями 
– хоругви, т. е. культовые знамена христианской 
церкви, которые были призваны символизировать 
ее победу над язычеством. Наиболее ранние пись-
менные упоминания о хоругвях относятся к шесто-
му веку, хотя использоваться они начали, очевидно, 
несколько раньше. Формы хоругвий, изображенных 
на геокдепинских находках, относятся к наиболее 
ранним (Массон, 1956. С. 47).

Семантика символа изображения агнца на 
медальонах подтверждается прямым изображени-
ем на обратной стороне фигуры Христа-пастыря, 
тоже с хоругвью. Такие сочетания символов вошли 
в практику с пятого века. В конце VI в. изображе-
ние агнца-Христа в православной церкви было от-
менено. Трулльский собор (691 г.), принявший это 
решение, предложил изображать Иисуса Христа «по 
человеческому естеству». Однако это предписание, 
естественно, не могло тогда быть обязательным 
для многочисленных центральноазиатских общин 
христианских сект, отошедших от официальной 
православной церкви. Что же касается изображен-
ной на бляшках птицы, то это, несомненно, прооб-
раз Бенну, священной птицы Древнего Египта, ко-
торая под искаженным греками именем легендар-
ного Феникса стала в раннем христианстве симво-
лом воскресения и бессмертия (Массон, 1956. С. 47).

Анализируя находки геокдепинского клада, 
Массон пришел к выводу, что время их изготов-
ления относится «примерно к VI в., когда наряду с 
Мервской митрополией существовала митрополия 
в Герате, преобразованная из епископской кафедры 
в 588 г., и когда епископская кафедра была учрежде-
на в Самарканде, а в Абиверде (город на террито-
рии Южного Туркменистана) проживал известный 
епископ Иосиф Абивердский (Массон, 1956. С. 47). 
Здесь же он высказал мысль относительно нали-
чия отверстий на всех обнаруженных предметах и 
тонкости непрочных золотых пластинок, из кото-
рых они были изготовлены. Эти два момента свиде-
тельствуют о том, что бляшки и медальоны предна-
значались для нашивания на ткань, не используе
мую в повседневном быту. В могильных камерах 
парфянской знати первых веков нашей эры, обна-
руженных на городище Новая Ниса, найдены раз-
нообразные мелкие штампованные бляшечки из 
плакированного золота. Поэтому вполне возможно, 
что старый обычай нашивания на погребальные 
ткани таких золотых украшений был унаследован 
здесь и ранними христианами, привнесшими при 
этом свою новую символику (Массон, 1956. С. 48).

В 1930 г. краевед И.Г. Егоров поднял на поверхно-
сти древнемервского городища Гяур-кала обломок 
штампованной керамической плитки с рельефным 
изображением креста с расширяющимися к концу 
лопастями. В свободном поле между ними – четрые 
маленьких креста с раздвоенными концами. Вся 
эта композиция обведена овальным бордюром с 
рельефными дисками и косыми насечками и вписа-
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на в плакетку предположительно восьмиугольной 
формы (Рис. 18). По технике изготовления и каче-
ству глины найденная терракотовая плитка дати-
рована ранним средневековьем (Пилипко, 1968).

Аналогичная целая плитка, но четырехугольная 
(8,2 × 7,2 см) была обнаружена в ходе работ ЮТАКЭ 
на Гяур-кале в 1962 г. (Рис. 19). «На ней, – пишет 
М.Е. Массон, – в продолговатом овале в форме двух 
колец с заключенными между ними кружками по-
мещен слегка рельефный крест, но не прямой, пе-
редаюший историческое орудие распятия, а скорее 
символический, как бы в виде четырехконечного 
украшения. Его нижняя часть несколько удлинена, 
верхняя и боковые – одного размера. Все четыре 
оканчиваются раструбами, парные расходящие-
ся концы которых снабжены кружками. Внизу по 
обеим сторонам креста два орнамента, возможно 
символических. В целом перед нами - один из ва-
риантов типично несторианского креста. Однако 
этот предмет сам по себе не определяет принад-
лежность несторианам ни одной из обнаруженных 

в Мерве христианских архитектурных руин, так как 
не связан с ними, а поднят с поверхности земли на 
городище, к западу от раскопа № 7» (Массон, 1978. 
С. 51)

Ранее, в 1955 г. среди развалин поселения V–VI 
вв. у городища Мунон-депе в северной части Мур-
габского оазиса археологами ЮТАКЭ был найден 
фрагмент горловины корчаги-хума с процарапан-
ным там несторианским крестом (Массон, 1956. С. 
48).

В 1964 и 1971 гг. при раскопках раннесредне-
векового замка Ак-депе, находящегося в 4 км к се-
веро-западу от железнодорожной станции Артык 
Каахкинского района Ашхабадской области (ныне 
Ахалского велаята), найдены многочисленные бул-
лы – глиняные пломбы с оттисками печатей, ко-
торыми опечатывали юридические документы и 
тюки с товарами, предназначенными для оптовой 
торговли. Некоторые из них содержат знаки и сю-
жеты, связанные с христианством: изображение 
равностороннего несторианского креста (Губаев, 
1977. С. 69), сюжет «Даниил во рву львином» (Гу-
баев, 1971. С. 47) и другие. На некоторых буллах из 
Ак-депе, датируемых позднесасанидским периодом 
(V-VII вв.), читаются названия местностей, связан-
ных с Южным Туркменистаном, — Серахс и Апаверт 
(Луконин, 1971. С. 50-51). Эти находки, как и обнару-
женные в других местах многочисленные печатки 
сасанидского времени с изображением креста и их 
оттиски на буллах, свидетельствуют об определен-
ных юридических правах, которыми пользовались 
христиане, проживающие в разных областях Саса-
нидской империи (Борисов, 1939. С. 235-242).

В 1993 г. на территории городища Эрк-кала (са-
мая ранняя цитадель Старого Мерва) сотрудники 
IMP нашли керамическую форму (матрицу, калып, 
галып в местной терминологии) для отливки рав-
ноконечных крестов (Рис. 20). Эта находка сделана 
в слое VII в. непосредственно на полу в одном из 
раскопанных помещений. Форма изготовлена пу-
тем стачивания краев сасанидского керамическо-
го кувшина и резьбы на одной поверхности, чтобы 
можно было одновременно отливать два разных 

Рис. 18. Мерв, Гяур-кала. Терракотовая плитка. 
Прорисовка (Пилипко, 1968. С. 25)

Рис. 19. Мерв, Гяур-кала. Терракотовая плитка. 
Прорисовка (Массон, 1978. С. 51)

Рис. 20. Керамическая матрица из Эрк-кала. Марыйский 
историко-краеведческий музей. Фото Р.Г. Мурадова
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объекта. Один из них, по-видимому, имеет форму 
симметричного листа с маленькими, простыми, 
равными по длине крестами-плечами («греческими 
крестами») на концах. Второй – это крест (2,1 × 1,7 
см.) с равносторонними плечами, парой маленьких 
пятен на кончике каждого плеча и еще пятью пят-
нами на самом кресте. Это первая подобная форма, 
обнаруженная в Мерве, хотя каменные ювелирные 
формы аналогичного принципа литья известны и 
из других местонахождений (например, Pugachen-
kova, eds, 1991. Р. 321, № 303). Металл, использо-
ванный в мервской форме, неизвестен. Возможно, 
это была бронза: именно бронзовый кулон в форме 
«греческого креста», но без пятен, был раскопан в 
Каср-и-Абу-Насре (Whitcomb, 1985. P. 176, 178-179. 
Fig. 66, k). Форма креста совместима с позднесаса-
нидской датой, на которую указывает место его 
находки: параллели с шестым веком можно найти 
в византийском мире, а более сложные типы встре-
чаются на лепных плитах VIII-IX вв. в церквях в 
Нижней Месопотамии и Персидском заливе (Okada, 
1990, 1992; ср. также Wilkinson, [1974]. Р. 335, 362, 
No 200). Небольшие простые «греческие кресты» 
и «латинские кресты» (т.е. кресты с удлиненным 
нижним концом), часто опирающиеся на основание, 
также иногда встречаются на сасанидской глипти-
ке, иногда связанной с христианскими личными 
именами (Simpson, 1994. P. 68). Эта находка попол-
нила пока всё еще скудный список твердых архе-

ологических свидетельств богатой христианской 
истории Мерва.

Наиболее убедительным подтверждением 
наличия влиятельной христианской общины в 
Мерве в первой половине V в. являются медные 
монеты местного чекана времени правления Йез-
дигерда I (399-420) с изображением на реверсе 
равноконечного креста в обрамлении типичных 
сасанидских развивающихся лент (Loginov, Nikitin, 
1993. P. 272. Fig. 11, 10–29). В сасанидской нумизма-
тике это единственный известный случай, когда 
на монетах (пусть даже медных, муниципального 
чекана) появляется не-зороастрийская символика. 
Это могло произойти только при Йездигерде I, от-
личавшемся большой веротерпимостью (Никитин, 
2015. С. 167).

Наконец, среди археологических материалов, 
хранящихся в Ашхабаде в фонде Института истории 
и археологии Академии наук Туркменистана есть 
два кайрака5,4которые М.Е. Массон впервые увидел 

5 Кайраками принято называть эпиграфические памятники, 
обнаруженные в Семиречье и Восточном Туркестане в конце 
XIX – начале XX в. Они сделаны из обкатанных горной рекой 
валунов и содержат религиозную символику с надписями, 
выбитыми на естественно уплощенных камнях неправиль-
ной формы, без следов искусственной обработки, и дати-
руются периодом от появления христианства в этих краях 
до конца XIV в. Несмотря на ограниченное количество, этот 
корпус памятников содержит камни, признанные шедеврами 
сиро-тюркского искусства и эпиграфики. 

Рис. 21. Кайрак N-310. Фонд Института истории  
и археологии АН Туркменистана. Фото В.И. Артемьева

Рис. 22. Кайрак N-2. Фонд Института истории  
и археологии АН Туркменистана. Фото Р.Г. Мурадова
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в 1929 г. в экспозиции Ашхабадского краеведческо-
го музея без этикетажа и какого-либо объяснитель-
ного текста. Он определил, что оба камня попадают 
под типологию несторианских надгробий, найден-
ных в Семиречье. Много лет спустя он отыскал их 
в фондохранилище музея, замерил, снял с лицевой 
стороны эстампажи и направил в Ленинград И.М. 
Дьяконову. Тот передал их для расшифровки эпи-
тафий специалисту по сирийскому языку А.В. Пай-
ковой, которая и перевела надписи. М.Е. Массон дал 
подробное описание двух этих кайраков и попы-
тался проследить их путь из Семиречья в Закаспий 
(Массон, 1978). Первый камень (Рис. 21) размером 
27,5 × 18,5 × 0,6 см содержит надпись «Это могила 
мальчика Петиона». Впоследствии этот камень был 
опубликован Марком Диккенсом в его каталоге 
каменных намогильников с сирийскими надпися-
ми из Семиречья (Dickens, 2016. P. 121-122)6.5Вто-
рой камень (Рис. 22) размером 23,5 × 15,0 × 0,9 см 
с надписью «Алка периодевт» (по А.В. Пайковой), 
либо «Шлиха малпана» (по П.Дж. Борбону). Теперь 
осуществлен более тщательный палеографический 
анализ надписей обоих камней и внесены коррек-
тивы в их интерпретацию. Установлено, что один 
них из Пишпекского кладбища, второй из Алмалы-
ка (Borbone, Mikheеva, 2023). 

* * *
В VII в. территория, некогда входившая в состав 

Парфии и Маргианы, была завоевана арабами, в XIII 
в. – монголами, в конце XIV в. – Tимуридами. Несмо-
тря на почти абсолютное доминирование ислама 
там продолжали существовать небольшие группы 
христиан разного толка. В Хорезме, в отличие от 
южных областей, где преобладали несториане, в 
доисламский и раннеисламский периоды распро-
странилось православие, идущее из Византии через 
Хазарию. Хорезмийская (Хвалисская) епископия 
входила в VIII в. в состав Доросской (Крымской) ми-
трополии (Толстов, 1946. С. 90). Христиане Хорезма 
обороняли его столицу Гургандж от арабов в 712 
г. и от монголов в 1221 г. (см.: Плано Карпини Дж. 
История монгалов. Гл. 5, § III, 4). Последние следы 
раннего христианства на этой территории датиру-
ются XIV в. Армянский государственный деятель и 
историк Хетум Патмич (Гайтон), автор сочинения 
«Цветник историй земель Востока», записанного 
по-старофранцузски и на латыни, и представленно-
го Папе Римскому Клементу V в 1307 г., рассказы-
вая о Хорезме, отмечал: «В этом царстве обитают 
некие христиане, называемые «согды», имеющие 
особое наречие и грамоту и подчиняющиеся Антио-
хийскому патриарху. В церкви они поют различным 
образом, поклоняются Телу Христову и следуют 
греческим обрядам. Однако язык их – отнюдь не 
греческий» (Книга странствий, 2006. С. 221). При-
надлежность к антиохийской православной церк-
ви свидетельствует о том, что христиане Хорезма 
были не несторианами, а мелькитами или яковита-
ми (Бартольд, 1964. С. 286). 

6 М. Диккенс не имел возможности увидеть второй ашхабад-
ский кайрак и предположил, что он утерян.

В Северном Хорасане постмонгольского периода 
отдельные группы христиан, судя по письменным 
источникам, еще оставались не только в Мерве, 
но и в таких городах как Серахс, Абиверд, Ниса до 
их упадка и запустения после XV в. Примерно тог-
да они исчезли везде на территории Центральной 
Азии. 
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