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حکم خیرات برای اموات
در این ستون به پرسش های شما درباره حکم مسائل مختلف از نظر شرعی 

پاسخ خواهیم داد. شما مخاطبان گرامی می توانید پرسش های خود را به شماره 

پیامک ۳۰۰۰۷۲۸۹ با ما در  میان بگذارید.

 سؤال: کارهای خیر مانند تلاوت قرآن کریم، زیارت امامان معصوم(ع)، دادن صدقه

و... که انجام می دهیم و ثواب آن  را به دیگران و به ویژه رفتگان هدیه می کنیم، آیا به همه  

آن ها به طور یکسان می  رسد یا آنکه بستگی به قابلیت آن ها دارد؟

پاسخ اجمالی 

 اعمالی که ثواب آن ها به دیگران هدیه می شود، این گونه نیست که اگر این 

عمل، صد واحد ارزش داشته باشد، ابتدا به تعداد مساوی تقسیم شود و 

سپس بخش هایی از آن به افراد مدنظر هدیه داده شود، بلکه براساس روایات،

عمل نیکی که انسان برای دیگران انجام می دهد، هم پاداشش برای خود 

او لحاظ می شود و هم به تمام کسانی می رسد که مدنظر بوده اند؛ به عنوان 

نمونه اگر روزه  ای را به چند نفر هدیه کنیم، به هرکدامشان ثواب یک روزه 

کامل خواهد رسید.

بر این اساس، تفاوتی نمی کند که پاداش عملی را به صورت انفرادی برای آن 

شخص درنظر بگیریم یا همراه یک گروه.

«اگر در حج خود هزار نفر را شریک  در این زمینه امام صادق (ع) فرموده اند:

کنید، برای هریک از آن ها یک حج نوشته می شود، بدون آنکه حتی از(ثواب) 

حج شخصی که حج را به جا آورده است، ذره ای کم شود».

«تا چند نفر را  در حدیث دیگری، محمد بن اسماعیل از امام رضا(ع) پرسید:

می توانم در حج خود شریک کنم؟» امام(ع) فرمودند:«هر چند نفر که مایل باشی».

البته طبیعی است که هر فرد به اندازه ظرفیت خودش از آن پاداش بهره  مند 

خواهد شد؛ چنان که در بعضی روایات می خوانیم که اهدای یک عمل به مرده،

موجب می شود بر نعمت او افزوده یا از عذاب وی کاسته شود.

«اگر فردی به حج برود و حج و عمره  اسحاق بن عمار از امام کاظم(ع) پرسید:

خویش یا قسمتی از طواف خود را برای خویشاوندش منظور کند، آیا اجر و 

پاداش خودش ناقص می شود؟»

«نه، ثواب یک حج کامل برای خودش و ثواب یک حج کامل  امام پاسخ دادند:

برای خویشاوند او منظور می  شود. پاداش دیگری هم دارد که به خویشان 

«اگر آن شخص  و دوستان خود، رسیدگی و خدمت کرده است». من گفتم:

مرده باشد، بازهم ثواب حج به او می رسد و بر موقعیت او تأثیر می  گذارد؟»

«آری؛ حتی ممکن است مورد خشم و غضب خدا باشد و به  امام فرمودند:

وسیله  ثواب حج، مشمول مغفرت قرار گیرد یا اگر در تنگنا باشد، وسعت

 و گشایش یابد».

«مرده  ای که در تنگنا بوده باشد، می  فهمد که این گشایش و  من پرسیدم:

«اگرآن  «آری.» پرسیدم: وسعت از کجا به او رسیده است؟» حضرت فرمودند:

فرد، شخصی بود که با مذهب حق به دشمنی و ستیزه می پرداخت، بازهم 

«آری؛ عذاب  ثواب حج برای او مفید واقع می  شود؟» ایشان در پاسخ گفتند:

او تخفیف می  یابد».

 با این نگاه می توان گفت که هر فردی به اندازه ظرفیت خود از این ثواب ها 

بهره مند خواهد شد، اما در پاسخ به اینکه بهتر است چه چیزهایی خیرات 

کنیم، می توان گفت تنها چیزی که اموات واقعا به آن نیاز دارند، یک خیرات 

خوب برای نیازمندان و خواندن دعا و نماز برای آرامش روح آن هاست و این 

کارها از بهترین نوع خیرات است.

 راه های خیرات کردن، بسیار متنوع است و حتما نباید در خیرات برای اموات 

از مواد غذایی استفاده کرد. شراکت در ساخت یک محل متبرک یا آموزشی،

تهیه لوازم تحریر برای دانش آموزان نیازمند، ایجاد آب سردکن های سرراهی،

ارائه نان صلواتی، تهیه پوشاک و مایحتاج خانواده های فقیر، چاپ کتاب دعا 

و... از نمونه های خیرات هدفمند و ارزشمند است.

بپرس و 
بدان

 بررسی چگونگی عزاداری ها در ماه شیدایی

غم شیرین

محرم اولین ماه از تقویم قمری و آغاز سال هجری قمری است،

اما برای ما ایرانی ها آغاز ماه محرم، یادآور خاطرات زیبای این 

روزها در دوران بچگی و کوچکی و شوروحال خاص همیشگی 

این ایام است که محرم گرچه به ظاهر برای ما ایرانی ها ماه غم 

و یادآور قیام و شهادت حضرت سیدالشهدا(ع) است اما شرکت 

در گردهمایی های بزرگ در این ایام و نذری  دادن ها و برپایی 

پرچم های سیاه عزاداری و سینه زدن ها و زنجیرزدن ها و اعمال 

خاص این ایام، بیشتر یک تصویر و خاطره دلچسب و معنوی برای 

ماست که خدا را شکر بعد گذشت سالیان دراز همچنان حفظ و 

همواره به شور آن افزوده شده است.

غم درواقع خواست قلبی هیچ  انسانی نیست و هیچ فردی از 

غم استقبال نمی کند اما فرق غمی  که در این ایام  و در مجالس 

امام حسین(ع) وجود دارد با غم های دیگر را، فقط فردی می فهمد که 

عمرش را در این گونه مجالس در محرم و غیرمحرم گذرانده باشد.

یک غم شیرین؛ غمی  که یک شادی و فرح عمیق را انسان، بعدش 

تجربه می کند و نشان از یک رضایت قلبی و آرامش معنوی دارد؛

احساسی که از برکات محرم امام حسین(ع) و شرکت در مجالس این 

ایام است.یکی از احادیث معروف که در این ایام بر پرده ها و بیرق ها نوشته می شود، جمله

«ان الحسین مصباح الهدی و سفینه النجاه» است؛ یعنی امام حسین(ع) چراغ هدایت 

و کشتی نجات است؛ البته همه اهل بیت در این صفت، مشترک هستند اما به خاطر 

خصوصیات ویژه امام حسین(ع) که ناشی از شرایط زمانه ایشان بود، این صفات بیشتر 

از تمام اهل بیت(ع) در آن حضرت جلوه گر شده است.

 البته اصل این عبارت مشهور در متون دینی و اسناد ما با اندکی تغییر وجود دارد. در 

کتاب «إعلام الورى» طبرسی، ص۴۰۰ آمده است:

َّهُ لمََکْتوُبٌ عَلىَ یمَِینِ عَرشِْ ا... مِصْباَحٌ هَادٍ وَ سَفِینهَ نجََاه: «إنِ

در طرف راست عرش نوشته شده است: حسین(ع) چراغ هدایت و کشتى نجات است».

امام موسی صدر در کتاب «سفر شهادت» که دربردارنده گفتارهای وی درباره قیام 

عاشورا و ابعاد و نتایج و پیامدهای این نهضت است، درباره این حدیث و ویژگی های 

امام حسین(ع) می گوید:«رسول  خدا(ص) فرموده است: إنَِّ الحُسَینَ مِصباحُ الهُدی وَ سَفینهَ 

النجّاه؛ حسین، چراغ هدایت و کشتی نجات است». کشتی نجات است؛ چون یکی از 

دو ثقلین است که پیامبر(ص) برای امت خود باقی گذاشته و فرموده اند:«مَثلَُ أهلِ بیَتی 

مَثلَُ سَفینهَ نوح مَن رکََبهَا نجَا وَ مَن تخََلَّفَ عَنها غَرقَِ»؛ مثل اهل بیت من مانند کشتی 

نوح است. هرکه بر آن کشتی سوار شود، نجات یابد و هر که از آن بازماند غرق شود.»

ولی در این میان، امام حسین(ع) ویژگی خاصی دارد. پیامبر(ص) راه هدایت را به راهی 

تاریک تشبیه می  کنند که نیاز به چراغ و نور دارد و آن چراغ و نور، امام حسین(ع) است.

معنای این سخن، روشن است.

 مجالس امام حسین(ع) جلوه ای از همین هدایتگری حضرت و کشتی نجات حسینی 

است که البته باید مراقب انحراف این مجالس بود و نگذاشت از جامعیت و محتوا 

خالی شود. رهبر معظم انقلاب در این باره می فرمایند:

«ما مبلغان، زیر نام حسین بن علی تبلیغ می کنیم. این فرصت بزرگ را یاد این بزرگوار به 

مبلغان دین بخشیده است که بتوانند تبلیغ دین را در سطوح مختلف انجام بدهند...

هم صرف پرداختن به عاطفه و فراموش کردن جنبه منطق و عقل که در ماجرای 

حسین بن علی(ع) نهفته است، کوچک کردن حادثه است، هم فراموش کردن جنبه 

حماسه و عزت، ناقص کردن این حادثه عظیم و شکستن یک جواهر گران بهاست.

این مسئله را باید همه مراقب باشیم».(۸۴/۱۱/۵)

از خداوند بزرگ می خواهیم در این ماه عزیز که نفس کشیدن در ساعات آن روزی مان 

شده است، ما را در زمره نجات یافتگان در کشتی نجات حسینی قرار بدهد.

ان شاء ا...!

شور و شعور، لازم و ملزوم منبرهای محرم

آمنه مستقیمی| محرم حسینی به ویژه دهه نخست آن که موسم باشکوه ترین و مفصل ترین و پرتعدادترین مجالس مذهبی 

است، فرصتی را فراهم می آورد تا زیر خیمه حضرت سیدالشهدا(ع) بهترین حس وحال عالم را تجربه کنیم؛ زیرا به گفته 

«اصلا حسین(ع) جنس غمش فرق می کند». بهره حداکثری از فضای هیئت، الزاماتی دارد که در گفت وگو با  شاعر:

حجت الاسلام  والمسلمین سیدمهدی واعظ موسوی، خطیب و مشاوره خانواده، آن را بررسی کرده ایم و گزارش کاملش 

را می خوانید.

محور با منبر است یا مداحی؟

بیانات تازه رهبر معظم انقلاب در دیدار 

با مبلغان در آستانه محرم حسینی، نشان 

می دهد که مجالس مذهبی و هیئت های 

عاشورایی باید منبرمحور، واعظ محور و 

خطیب محور برنامه ریزی و عمل کنند، نه 

آنکه محوریت در آن ها با مداحی باشد، اما 

با وجود این ضرورت، گاه دیده می شود که 

محور برخی هیئت های مذهبی با مداحان و 

مداحی است، درحالی که در مقایسه با یک 

خطیب و منبری، مداحان آگاهی مذهبی  

کمتری دارند. این واعظان هستند که حدود 

سی چهل  سال از عمر خود را در کسب 

آگاهی از معارف مذهبی صرف کرده اند.

تجربه طلایی و موفق سال های نه چندان 

دور ما نیز نشان می دهد که محور مجالس 

و هیئت های مذهبی با خطبا و وعاظ بوده 

است. نه آنکه مداحی و شور نباشد، نه! اما 

اصل با سخنرانی و خطابه بود و جمعیت 

برای شنیدن معارف اسلامی و موعظه 

دینی جمع می شدند و بخش محدودی از 

مجلس اهل بیت(ع) به سینه زنی و عزاداری 

اختصاص می یافت، نه آنکه منبر و سخنرانی 

تحت تأثیر مداحی و مرثیه خوانی قرار بگیرد.

به همین دلیل هم در این مجالس، آگاهی 

و اطلاعات دینی مردم افزایش پیدا می کرد،

معارف مذهبی را فرامی گرفتند و با روح 

متعالی دین و سبک زندگی دینی آشنا 

می شدند و در ادامــه، احساساتشان با 

مداحی ذاکران آل ا...(ع)، تحریک می شد 

و شور و شعور مذهبی درهم می آمیخت و 

این چنین، بسته تربیتی هیئت و مجالس 

مذهبی کامل بود. اما چندسالی است که 

جلسات دینی مذهبی، مداح محور شده اند؛

یعنی محور عزاداری ها، مداحان هستند 

و حتی اگر از منبری و واعظ هم دعوت 

می شود، در حاشیه قرار می گیرند و وقت 

مناسب به آن ها داده نمی شود و غلبه وقت با 

مداحی، مرثیه سرایی و سینه زنی است و وقت 

کمتری به آموزش مسائل دینی اختصاص 

می یابد.

      عواقب سوء بی توجهی به منبر و خطابه

وقتی منبر و وعظ در حاشیه قرار بگیرد و کارکرد اصیل و اصلی اش را از 

دست بدهد، خروجی آن «تربیت قشری» نسل آینده می شود. شهیدمطهری 

معتقد است مسلمانانی که در صدر اسلام، قشری(سطحی) فکر و عمل 

می کردند و به خوارج شهرت یافتند و مقابل امیرالمؤمنین(ع) خروج کردند،

نتیجه رویکرد اهمال گرایانه دستگاه خلافت بودند. درپی اهمال حکومت،

آن ها از رشد لازم محروم شدند و قشری رشد کردند و با عمق دین آشنا نشدند 
و درکشان از آن سطحی بود، لذا در بزرگ سالی مقابل امیرالمؤمنین(ع)

دست به شمشیر بردند، بنابراین باید مراقب بود که جوانان و نوجوانان با 

عمق دین و معارف مذهبی آشنا شوند. گاهی می بینیم جوان و نوجوان 

مذهبی درپی تعبیر خواب و امثال آن است و آن را سند می داند؛ یعنی 

چیزی که در دین حجیت ندارد، معیار انتخاب و دین داری او شده است،

لذا همسو با بیانات اخیر رهبر معظم انقلاب در جمع مبلغان، باید قدری 

در محتوا و برنامه ریزی مجالس دینی مان، تجدیدنظر کنیم تا به مجلس 

عزاداری تراز آن هم در محرم حسینی برسیم.

مخاطب شناسی؛ شاخصه هیئت تراز

مخاطب شناسی نه کاری است آسان، نه سخت و ناشدنی؛ یعنی اگرچه مهارت و هنر 

می خواهد، شدنی و ممکن است. مخاطب شناسی یعنی اینکه بدانیم چه افرادی 
با چه خاستگاه و نیازهایی پای منبر نشسته اند و به هیئت و مجلس اهل بیت(ع)

آمده اند و با چه شبهاتی مواجهند. این شناخت به منبری و واعظ برای انتخاب 

محتوای درست و کاربردی کمک می کند. باید توجه کرد که صرف صحت و اصولی 

بودن محتوا، مجوز طرح و ضامن اثرگذاری آن به ویژه در جذب جوانان نیست؛ چون 

گاهی در منابر و هیئت ها و مجالس عزاداری، مطالب درست و متقن ارائه می شود 

اما چون ناظر به نیاز مخاطب نیست و احتیاجش را برطرف نکرده است، او را جذب 

و در وی اثر نمی کند.

به کارگیری رویکردهای نابجا و غیرمتناسب در مجالس مذهبی و عزاداری های 

حسینی، نشان می دهد ما برای افرادی سخن می گوییم که آن ها را نمی شناسیم و 

نیازشان را نمی دانیم. بسته های منبر و هیئت باید براساس نیاز مخاطب باشد و با 

شناسایی او تهیه و ارائه شود تا اثرگذار باشد.

 انس بیشتر هیئت و مسجد در محرم

مسجد باید اولویت زندگی مسلمانان باشد. متأسفانه گاه درهای مساجد، بسته 

است و رفت وآمد مردم به خانه های خدا به برگزاری حداکثر یک وعده، دو وعده 

یا به طور خوش بینانه و در معدود مساجد، سه وعده نماز محدود می شود. بعد 

هم در مسجد بسته می شود تا وعده بعدی نماز یا برگزاری مجلس ختم و ترحیم،

درحالی که مسجد کارکردهای متنوع دارد. وقتی مردم از نظر روحی و روانی 

خسته می شوند، به کجا باید پناه ببرند؟ نیمکت پارک چقدر می تواند خستگی 

روحی انسان را برطرف کند و او را به آرامش برساند؟ گاهی نوجوان و جوان نیاز 

دارد به مسجد پناه ببرد و روحانی یا رهبر مسجد آنجا حضور داشته باشد و پذیرا 

و سنگ صبور او باشد.

مسجد در زمان پیامبر(ص) کارکردهای بسیار داشت؛ محل حضور سفیران دیگر 

کشورها، مقر تصمیم گیری برای صلح و جنگ و به تعبیر امروزی ها پایگاه بسیج 

و... بود اما این کارکردها امروز به برگزاری نماز و برپایی مجلس ختم، محدود 

شده است که به منزله ظلم در حق مسجد و به نوعی تعطیلی معنوی آن است.

اینکه برای حضور در مسجد، نماز تحیت سفارش شده است، ریشه در واژه حی 

یعنی حیات و زندگی بخشی دارد؛ یعنی حیات بخشیدن به مسجد با خواندن دو 

رکعت نماز. اما این کافی نیست، بلکه رفت وآمد مردم و پناه دانستن مسجد برای 

عموم به ویژه نسل جوان و نوجوان است که به مسجد حیات می دهد و خانه های 

خدا را از رکود خارج می کند. بهترین فرصت این رفت وآمد، مناسبت های مذهبی 

به ویژه محرم حسینی است که اقشار مختلف در مساجد و هیئت های مذهبی 

حضور می یابند و استقرار هیئت ها در مساجد، می تواند این احیای مسجد را 

رقم بزند تا از ورای عزاداری های محرم، مسجد رونق و شکوه گذشته را بازیابد.
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حجت الاسلام  والمسلمین واعظ موسوی، سجد 
باید اولویت زندگی مسلمانان باشد. متأسفانه 
رفت وآمد  و  است  بسته  مساجد،  درهای  گاه 
حداکثر  برگزاری  به  خدا  خانه های  به  مردم 
خوش بینانه  به طور  یا  وعده  دو  وعده،  یک 
محدود  نماز  وعده  سه  مساجد،  معدود  در  و 

می شود.

 فرصتی را فراهم می آورد تا زیر خیمه حضرت سیدالشهدا

«اصلا حسین شاعر:

حجت الاسلام  والمسلمین سیدمهدی واعظ موسوی

را می خوانید.

حجت الاسلام  والمسلمین واعظ موسوی
باید اولویت زندگی مسلمانان باشدباید اولویت زندگی مسلمانان باشد


