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בס'ד
דברי תורה לשולחן השבת וליל הסדר 

מאת הרב אילן אלסטר 


מצות סיפור יציאת מצרים נלמדת מהפסוק ''והגדת לבנך ביום ההוא לאמר'' וגו'. בכל מצוות התורה יש ציווי השווה לכל. כולם אוכלים את אותה המצה , אך יחודה של מצות  סיפור יציאת מצרים  הוא שהיא מתקיימת בדרך שונה בהתאם למצבו הרוחני של כל בן במשפחה. חז''ל למדו מפסוקי התורה שיש ארבע דרכים לספר על יציאת מצרים והסיקו ש''כנגד ארבעה בנים דברה תורה''. ארבעת הבנים מיצגים ארבע מדריגות וארבע גישות ביחס לעבודת ה' וקיום תורה ומצוות.

לא בכל משפחה יש ארבעה בנים ואם כן  מי הם ארבעת הבנים ? יש מי שמפרש שבכל אדם יש ארבעה שלבים בו אדם בונה את אישיותו ומתקדם מבחינה רוחנית.  בשלב הילדות הראשון  הוא בבחינת מי שאינו יודע לשאול . בשלב השני  הוא מתקדם למצב בו הוא חסר עומק של אמונה והוא בבחינת הבן התם. בגיל ההתבגרות הוא עובר משברים והוא בבחינת בן רשע שמתריס וחולק ולא מקבל סמכות הורית ולא מקבל את התורה והמסורת כדבר המובן מאליו. לאחר המשברים מופיע אדם בוגר והוא הבן החכם בהגדה. לפי פירוש זה ההורים חייבים להכנס ולרדת לעולמו הנפשי של הילד ''באשר הוא שם'', כדי לדעת איך לצאת לעזרתו. הורים שמנותקים מהתהליכים הנפשיים והרוחניים שילדיהם עוברים לא יוכלו לקרבם ולחנכם לתורה ומצוות.

יש מי שמפרש שארבע בנים הם ארבעה דורות ,וכל דור יש לו יחס שונה לתורה ומצוות. יש ירידת הדורות , אחרי דור  החכם יש דורות שבהם יש מיעוט אמונה דור תם או דור שלא ידוע לשאול. יש דורות שמתרחקים מאמונה ומגיעים לידי כפירה.אך בסופו של דבר יתקיים בהם ''והשיב לב אבות על בנים''. התורה מלמדת אותנו לא רק איך לספר את סיפור יציאת מצרים לילדים בעלי אופי ויחס שונה לאמונה לתורה ומצוות, אלא להכיר את הדור בו חיים הילדים שלנו ,ולנסות להבין  איזה תהליכים עוברים על הדור הצעיר . עלינו לקרב את כולם גם את הרחוקים מאמונה  בדרך של אהבה ,הקשבה וסובלנות.

בדרך כלל רגילים לראות ברשע כמי שכופר בתורה ובמצוות.הרשע בעיני הרבי מסלונים בעל ''נתיבות שלום'' ,איננו מי שכופר בתורה במצוות , אלא זה שעובד את ה' אך בגלל משברים וכשלונות שיש לו באמונה הוא נופל ומגיע ליאוש. והתשובה אליו היא שגם עם ישראל היה במ''ט שערי טומאה ולא התייאש עד שהקב''ה גאל אותנו. התשובה לרשע לא נועדה להרחיקו אלא ללמדו שהקב''ה שוכן בתוך עם ישראל גם כאשר עם ישראל נמצא במצב ירוד, ושקוע חלילה בטומאת החטא. 

אצל מי שאינו יודע לשאול יש צורך לבוא אליו ולפתוח לו פתח. בלשון ההגדה נאמר ''את פתח לו'' בלשון נקיבה. הרב קוק בספרו עין אי''ה לומד מכך שהחנוך מתחיל בבית ויסודו בקשר האישי שיש לילד עם אמו בחיי היום יום בהם הוא נפגש עם האישיות הקורנת של אמו, ועם הדוגמא האישית בחיי היום של האמא  כלפי ילדיה. לפי פירוש זה ילד שהוא רחוק מאמונה ולבו סגור ואטום , לא נאומים והטפות מוסר יוציאו אותו ממצבו הרוחני הירוד ,אלא דוקא חום ואהבה ישרות ואמונה פשוטה יכולים להשפיע  מאד.

לא קלה היא מלאכת החינוך עם ילדינו . היא דורשת מחשבה עמוקה ועמל רב ''ועמלנו אלו הבנים'' .מלאכת החינוך לא ניתנה רק למורים בעלי נסיון, וכל הורה הוא מחנך. הילדים שלנו הם אותו חלק של כלל ישראל שזוכים אנחנו לגדל ולחנך . אין אנחנו יכולים להפטר מאחריות זו כלפי ילדינו , תלמידנו וכל מי שאנחנו יכולים להשפיע עליו.  תפילתנו שקב''ה יסייע לנו בחינוך עם ישראל. ''וזכנו לגדל בנים ובני בנים חכמים ונבונים. אוהבי ה' יראי אלוקים ...ומאירים את העולם בתורה ובמעשים טובים''.
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  פינת ההלכה 
א. השנה ליל הסדר חל  בשבת (=ליל שבת)  ולכן  יש לעשות את כל ההכנות לליל הסדר ביום שישי ערב החג לפני כניסת שבת . 

ב. זרוע בקערת הסדר: יצלה הזרוע בערב שבת עד שיהיה ראוי לאכילה. לא הכין זרוע מערב שבת , יקח זרוע מבושלת או בשר אחר זכר לקרבן הפסח. לדעת המהרש''ל , ב''ח, והשל''ה צריך לכתחילה לקחת זרוע מבושלת , ועל כן בדיעבד לוקחים זרוע מבושלת.

כתב בחיי אדם: ורע עלי המעשה שזורקים אח''כ את הזרוע והוא ביזוי מצוה.

ג. מי שנוהג לקחת חריין למרור או כתוספת למרור יטחון אותו בערב שבת ויסגור בכלי אטום כדי שלא תפוג חריפותו. נראה לומר שאם החריין חריף מדי אין אכילתו נחשבת אכילה כדרכה לעניין צאת ידי חובת  מרור בליל הסדר. שכח לטחון בערב שבת לא יפורר את המרור בשבת אלא יחתכנו סמוך לסעודה בסכין לחתיכות קטנות.

ד.שכח להכין את החרוסת מערב שבת אי אפשר לטחון את החרוסת בשבת אלא יטחון את הפירות לחתיכות בסכין סמוך לסעודה , או ירסק בכפית או בכף המזלג.

ה. הכנסת היין לתערובת הפירות בשבת:בעיית גיבול –לישה. יכניס בשינוי . קודם היין בקערה ואח''כ תערובת הפירות – ולא יערבב בכף אלא בשינוי – באצבע או בנענוע הכלי. 

ן..הכנת מי מלח לצורך טיבול הכרפס: ט"ז אורח חיים סימן תעג ס"ק ג : אם חל (=ליל הסדר)בשבת יכין המי מלח קודם שבת ולא יעשה בשבת כמ"ש סי' שכ"א ס"א ואם לא עשה קודם שבת ואין לו חומץ יש לעשות מי מלח מעט וכמ"ש סי' שכ"א:
הערות למהלך הסדר

קדש
א.בברכת שהחיינו בקידוש יכוון גם על מצות שתיית ארבע כוסות , אכילת מצה , וסיפור יציאת מצרים.

ג.בברכת בורא פרי הגפן יכוון שאם ירצה ישתה יין בין כוס ראשונה לשניה.
כרפס

1. קודם אכילת כרפס בברכת בורא פרי האדמה יכוון לפטור את המרור שאוכל אחר כך.

2. יאכל כרפס פחות מכזית כדי לא לכנס לספק לגבי ברכה אחרונה.

3. מעיקר הדין כל ירק שמברכים עליו בורא פרי האדמה כשר לכרפס כגון : תפוח אדמה, צנוניות וכו',ומכל מקום לא יקח ירק שיוצאים ידי חובת מרור.

מגיד

1. מוזגים כוס שני לפני ההגדה. לדעת הרמב''ם ועוד פוסקים מצות הגדה בליל הסדר היא מן התורה, וצריך לאמר לפחות פסח מצה ומרור , ולבאר את טעמי שלושת המצות הללו כדי לצאת ידי חובת הגדה , וכמו שאומרים בהגדה : פסח על שום מה וכו'.

2. יש להשתדל שהילדים יהיו ערים לפחות עד עבדים היינו , שהוא תשובה לשאלות הילדים במה נשתנה. ונכון שיהיו הילדים ערים עד אכילת מצה ומרור.

3. מסיבה זו מצוה להרדים את הילדים הקטנים בערב פסח כדי שיהיו ערים בליל הסדר.

4. כאשר מסובים בליל הסדר כמה משפחות ואחד מקריא את ההגדה, ראוי שכל אב יאמר לבנו קצת מן ההגדה כדי  לקיים בעצמו מצות  "והגדת לבנך".

מוציא מצה

1. מצות אכילת כזית מצה בליל הסדר היא מן התורה. יש לאכול מצה שמורה.

2. אכילת מצוה של המצה בליל הסדר הלכה למעשה : לשיטת החזון איש שעור כזית מצה שוה ל15 גרם שהוא חצי מצת מכונה. לדעת המשנה ברורה כזית מצה הוא 20 גרם , שהוא קצת יותר מחצי מצת מכונה. 

3. הפוסקים האחרונים כתבו שכזית דאורייתא יש לאכול שעור כזית גדול. עוד כתבו האחרונים שאפשר לאכול כזית קטן מהמצה העליונה , ועוד כזית מן המצה התחתונה , שהם ביחד כזית גדול , שהוא קצת יותר מחצי מצת מכונה.

4. יש נוהגים כדעת הגר''ח נאה ואוכלים שעור כזית מצה של 27 גרם , השוה לכמות של מצת מכונה שלמה.

5. מברך המוציא על שלש המצות שלפניו (האמצעית כבר נחצתה ביחץ) , משמיט המצה התחתונה , מברך על אכילת מצה על המצה הפרוסה והמצה העליונה.

6. בוצע משניהם ביחד כזית מכל מצה , ויכניס משניהם לפיו. אחר כך יאכל כזית מהמצה השלמה וכזית מן המצה החצויה, וביחד קצת יותר מחצי מצת מכונה וכמו שכתבתי בסעיף ג'.
7. יש לאכול כזית מצה שמורה באכילת מצת חובה , ויש לעשות זאת בזמן של כדי אכילת פרס.

8. זמן של כדי אכילת פרס מפורט אצל שתיית ארבע כוסות.
מרור

1. במשנה במסכת פסחים דף ל''ט ע''א מונים חמשה סוגים למרור והראשון שבהם חזרת. ומסבירה הגמרא  שחזרת היא חסה. 

2. לאכילת כזית מרור לוקחים שעור קטן , כיון שהוא מדרבנן. כזית מרור לדעת החזון איש הוא נפח של 17 סמ'ק.

3. אין אוכלים את החרוסת בשעת אכילת מרור , אלא טובלים את המרור בחרוסת ומנערים את החרוסת מהמרור.

4. בברכת  "על אכילת מרור" יש לפטור את המרור שאוכלים בכורך. אוכלים מרור ללא הסבה.

ה.      יש לאכלו כזית כורך בזמן של כדי אכילת פרס.

כורך

1. לוקחים כזית מצה שמורה. יש לקחת את המצה השלישית שבקערת הסדר. חוצים את המצה לשניים , ושמים בין שני החצאים כזית מרור. אפשר לקחת כזית קטן למצה ומרור בכורך. 

2. כזית קטן של מצה הוא כעשרה גרם , שהוא קצת יותר מרבע מצת מכונה. ולשיטת הגר''ח נאה יש לאכול עשרים גרם מצה בכורך.

שולחן עורך
א.אוכלים סעודת חג , ולא יאכל ולא ישתה יותר מדי כדי שיאכל את מצת האפיקומן לשובע.

ב.אם אוכל מצת האפיקומן אכילה גסה אפשר שלא יצא ידי חובה.

3. יש לאכול את מצת האפיקומן עד חצות לילה . זמן חצות לילה 00:39 לפי שעון קיץ.

4.  לכתחילה טוב ליקח שני כזית מצה שמורה לאפיקומן , אחד זכר לקרבן פסח , ואחד זכר למצה הנאכלת עמו .

5. לדעת רש''י ורשב''ם מצת האפיקומן היא המצה שאוכלים לשם חובה מן התורה לדעת הרבה ראשונים וכן משמע מהשולחן ערוך , שמצת האפיקומן היא מדרבנן,זכר לקרבן פסח . ונפקא מינה לאכול שעור כזית קטן וכמו שכתבנו לעיל.

6. אחרי אכילת מצת אפיקומן אין לאכול ואין לשתות שום משקה. 

7. לגבי משקה שאינו משכר יש דעות בפוסקים , ויש פוסקים מאחרוני זמננו שפסקו שמותר לשתות תה או קפה כדי להשאר ערים בלילה , ולספר ביציאת מצרים.

קריאת שמע שעל המטה
ליל הסדר הוא לילה המשומר מן המזיקים . יש לקרוא בקריאת שמע שעל המטה פרשה ראשונה של קריאת שמע , פסוק "בידך אפקיד רוחי" , וברכת המפיל.
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    סיפור קצר :הגאון רבי משולם איגרא זצ"ל היה מחמיר שלא לאכול מצות זולת הכזיתים שחייב האדם לאכול בליל הסדר ,והיה משגיח מאד על אותן מצות שאכל בליל הסדר למצוות היום , כשהוא עצמו עומד על גבי עושי המלאכה שיתעסקו בעבודת הקודש כתיקונה, ומשעת קצירה עד אחר אפיה היה בוחן ובודק שיהיה הכל בתכלית השלימות בכל פרטיה ודקדוקיה . שנה אחת בערב פסח אחר חצות היום רעבו ילדיו לאכול, ולא מצאה המשרתת מאכל כדי שביעה להשקיט בו רעבונם, לפי תומה ראתה את ה'מצות' ונתנה אותן לילדים, משהבחינה בכך הרבנית נבהלה מאד, שהרי ידעה כמה יגיעות טרח הרב לאפות את המצות כהלכתן, ומהיכן ישיגו כעת מצות מהודרות כאלו, ומתוך שחששה ופחדה מקפידת בעלה החליטה לברוח מן הבית ולחזור רק לאחר שישוב מבית הכנסת, וכך עשתה , אולם כאשר חזרה הביתה קיבלה בעלה הרב במאור פנים , הבינה האשה שאינו יודע מאומה מן המאורע, לכן פרצה בבכי וסיפרה על המצות שנאכלו בטעות על ידי הילדים, מששמע כן הגאון השיב בפשטות ובניחותא, מה לך כי תבכי, וכי אין בבית מצות אחרות'. הרה"ק ה'דברי יואל' מסאטמאר זי"ע היה מספר מעשה זה בהתפעלות, והיה מוסיף ואומר, שעיקר החידוש הוא ה'פשטות' שהיתה בתשובתו, כי ברוב אמונתו בהשי"ת בתכלית השלימות, לא עלה בדעתו כלל לכעוס ולהתרעם, לא על הילדים ולא על המשרתת ואף לא על זוגתו שאולי לא הצניעה את המצות בשמירה מעולה, שהרי על האדם לעשות רצון קונו, ואם כך יצא  שהאכילו את הילדים במצות אלו בוודאי שכך היה צריך להיות, הרי כך היה רצון ה' - שיקיים מצוות הלילה במצות אחרות, וממילא לא היה לו קפידה כלל , ולא ראה שום מקום ופתח שיגרום לו לכעס . 
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    "והגדת לבנך" - רעיונות מההגדה של פסח
הערה: השנה הוספנו רעיונות חדשים וחלקם לקוח מהגדת ''שאל אביך ויגדך''

*ליל הסדר נקרא בשמו כדי שנדע שגם הניסים היוצאים מן הסדר הטבעי יש להם סדר כשם שהטבע מתנהל על  פי סדר קבוע מראש. [חי' הרי'ם בשם המהר'ל] .

קדש ורחץ: לכאורה צריך להיות הסדר הפוך , קודם "רחץ" : שירחץ האדם את עצמו מחטאיו , וישוב בתשובה ואח'כ "קדש" : יתעלה ויתקדש , קודם "סור מרע" ואח"כ  "עשה טוב" . את הסיבה להקדמת קדש לרחץ אפשר להסביר במשל : ידוע שאין רשות לכל אחד להכנס לארמון המלך, וגם המוזמנים חייבים להתכונן ולהתלבש כראוי , קודם שיכנסו לארמון המלך. מי שעובד על הוראות המלך נענש. אך כאשר חבורה של שודדים רודפת אחרי אדם ויש סכנה לנפשו , הוא נמלט מפניהם. ואם הוא נמצא ליד ארמון המלך ודאי יכנס לארמון המלך להציל את נפשו .
והנמשל: ישראל היו שקועים במצרים במ"ט. שערי טומאה , וכמעט הגיעו לשער הנון אשר ממנו אי אפשר לחזור . לכן בליל פסח היו חייבים בבת אחת להתקדש בעבודת ה' ללא שום הכנה כדי שלא יטמעו לגמרי בין הגויים , ורק אחר כך התחילו את ההכנה לקראת מתן תורה , בספירת העומר . על כן קדש ואחר כך רחץ. מתוך העשה טוב מגיעים לסור מרע.

*וכן כתוב ביחזקאל ומובא בהגדה בספר יחזקאל פרק טז : וָאֶעֱבֹר עָלַיִךְ וָאֶרְאֵךְ מִתְבּוֹסֶסֶת בְּדָמָיִךְ וָאֹמַר לָךְ בְּדָמַיִךְ חֲיִי וָאֹמַר לָךְ בְּדָמַיִךְ חֲיִי: 

ישראל ביציאת מצרים היו ערומים מהמצוות , והקב''ה נתן להם שתי מצוות שבזכותם נגאלו ישראל ממצרים : קרבן פסח ומצות המילה , וכמו שדרשו חז''ל בשמות רבה [פרשה יז' פס' ג' ] : ובב' דמים ניצולו ישראל ממצרים בדם פסח ובדם מילה שנא' (יחזקאל טז) " ואומר לך בדמיך".

וביאור העניין : הקרבת קרבן הפסח היתה כרוכה בקושי רוחני  להשתחרר מעבודה זרה שבמצרים, וקיום מצות המילה היה כרוך בצער ובקושי גופני . על כן נתנו שתי מצות אלו להוציא את ישראל ממצרים , כדי להיות בני חורין בגופם שנקבעה בהם אות ברית קדש , וברוחם שמשכו ידיהם מעבודה זרה של מצרים ונגאלו לחרות עולם. 
ורחץ מדוע מקפידים אנו ליטול ידים לפני הכרפס , בדרך כלל אין אנו מקפידים ליטול ידים על דבר שטיבולו במשקה ? [עיין משנה ברורה סי' קנח ס'''ק כ' בשם מגן אברהם] 

ןגם אם מקפידים ליטול ידים מדוע נטילה זו שאין מברכים עליה מקבלת חשיבות כל כך גדולה להיות סימן בסימני הסדר?

תשובה : מסופר בגמרא [שבת קמ' ע'ב ] שרב חסדא שהיה עני בתחילת דרכו לא היה פותח את סעודתו בירק משום שהירק מעורר את התאבון ולא היה לו במה למלא את תאבונו. 

הטיבול בירק ואכילתו בא לעורר את התאבון ולהורות שהלילה הזה כלנו בני מלכים שאוכלים לא רק אכילה של דחק של אנשים רעבים , אלא  אכילה של תאבון מתוך שמחה והרחבת הדעת

אלא שיש לשאול : מדוע בלילה שהוא ''זמן חרותנו'' , אנחנו מדגישים דבר כל כך גשמי  את האכילה?

והתשובה : הלילה הזה אנחנו מעלים את האכילה למדרגה של מצוה. אין זמן אחר בשנה בו אנו מברכים על ברכת המצוות על האכילה חוץ מהלילה הזה. הלילה הזה אנחנו חוזרים למצב בו האדם הצטווה בפעם היחידה לאכול , כמו שנאמר לאדם  בגן עדן לפני החטא ''מכל עץ הגן אכל תאכל'' [בראשית פרק ב'  פס' טז'] . 

איך מגיעים לדרגה כזאת ?

על ידי הרחץ הקודם לכרפס. רחיצת הידים מבטאת טהרה . בלילה הזה אנחנו לא מגיעים רק לטהרת הלב והמחשבה , אלא לטהרת הידים כלי המעשה , ''שאו ידיכם קדש וברכו את ה' '' .

אנחנו מצליחים בלילה הזה לרומם גם את הדברים החומריים ולכן האכילה הופכת להיות ציווי.

מרן  הרב קוק בעולת ראי''ה חלק ב' כתב על נטילת ידים לדבר שטיבולו במשקה, שהמשקה ביחס למאכל הוא כאמצעי למטרה . המאכל מחזק את הגוף והמשקה לא מוסיף לבניין חלקי הגוף החסרים , אלא שמוליך את חלקי המאכל למקומות השונים בגוף. רחיצת הידים לדבר שטיבולו במשקה בא ללמדנו שגם כאשר עוסקים באמצעי ולא במטרה צריך להתקדש , לשון אחרת : המטרה לא מקדשת את האמצעים . בליל הסדר גם הדברים שהם אמצעים הופכים להיות מקודשים כמו המטרה,ומכאן לכל השנה שצריך לקדש את המטרה ואת האמצעים.

כרפס:אומר בעל ישמח ישראל  : מה למדתי מן הכרפס ? שאף על פי שרובו של הכרפס שקוע באדמה ומעט מעליו מציץ החוצה , בכל זאת ''זכה להתעלות'' ולהגיע לשולחן הסדר של עם ישראל.מכאן צריך כל אדם ללמוד מוסר , להתחזק באמונה שהקב'ה יכול לרומם את האדם ולהעלות אותו מן המדריגה הארצית השפלה ביותר , אל הקדושה העליונה .

יחץ:מדוע אנו חוצים את המצה האמצעית לשנים? 

במסכת פסחים  דורשת הגמרא את הפסוק "לחם עוני" - מה עני דרכו בפרוסה (=לחם חצוי בגלל שאין לו) , אף אנחנו צריכים לאכול "לחם עוני" -  חסר כלומר חצי מצה בליל הסדר. 

דבר אחר : אנחנו חוצים את המצה ואוכלים את החצי הקטן  בשעת ברכת "מוציא מצה" , ואת החצי הגדול משאירים לאפיקומן  הנקרא צפון. המילה צפון מקורה ממה שנאמר בתהלים ''מה רב טובך אשר צפנת ליראך'' , והוא לפי חז''ל החלק השמור לאדם לעולם הבא . ואם כן רמז יש במנהגנו בשעת  יחץ – מי  שבעניני עוה''ז מסתפק בחלק קטן ועמל בתורה ובמצוות  צפון לו לעולם הבא חלק גדול.
*הא לחמא עניא – הקדמה לסיפור יציאת מצרים

הא לחמא עניא :אף על פי שהמצוה היא לחוש חירות בליל הסדר , ואם כן מדוע אוכלים לחם עוני בזמן של חירות? 

אלא שעלינו לזכור את חסד ה' עמנו שלמרות מצבנו העני מבחינה רוחנית ,הוציאנו ממצרים לחירות , למרות שמצידנו היינו עבדים . 

הא לחמא עני די אכלו אבהתנא בארעא דמצרים: אנחנו עורכים היום את הסדר כאשר חסר לנו את סימן החרות העיקרי והוא קרבן הפסח, ואע''ג שיש במצה את שני הצדדים של העוני ושל החרות, אנחנו מדגישים באמירת הא לחמא עניא את העוני ולא את החרות בגלל המצב שבו אנחנו נתונים שחסר לנו את עיקר החרות – בית המקדש.

ועוד י''ל שזכרון לחם העוני שאכלנו מעודד אותנו , כבר היינו במצב זה שאכלנו לחם עוני  ונגאלנו ממצרים וכך גם כעת אף על פי שאנחנו עדיין רחוקים מהגאולה השלמה, מ''מ נתעודד שעוד נזכה לשנה הבאה להיות בני חורין , וכמו שנאמר בנביא ''כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות''. [השיר והשבח].

*פסח מצה ומרור : פסח סמל הגאולה – הקב''ה פסח על בתי בני ישראל במכת בכורות.

מרור – זכר לעבדות – שמיררו את חיי אבותינו בעבודה קשה.

מצה – שני צדדים, צד אחד לחם עוני – מה עני דרכו בפרוסה. צד שני גאולה :שלא הספיק בצקם של אבותינו להחמיץ עד שנגלה עליהם ממ''ה. (השיר והשבח).

הרב יצחק אברבנאל שואל מדוע נתקנה אמירת הא לחמא עניא בלשון ארמית?

ותירץ לפי שהעניים לא מבינים בלשון הקדש , וזוהי הכרזה לעניים שיבואו לאכול ,וכמו שנאמר ''כל דיכפין ייתי ויאכל''

כל דיכפין ייתי ויאכל כל דיצריך ייתי ויפסח:שואלים רבים:  א.איך קוראים לעניים לבוא ולאכול אחרי כניסת החג כאשר סוגרים את הדלת ויושבים לערוך את הסדר ולאכול את סעודת החג. ב. איך מציעים למי שצריך לאכול איתנו את קרבן הפסח והרי הפסח אינו נאכל אלא למנוייו?

יש מתרצים: בתחילה נתקנה פסקה זו בארמית אחרי חורבן  בית ראשון לעודד את רוחנו. והתפללו בגלות "השתא הכא לשנה הבאה בארעא דישראל". אחרי שבעים שנה כאשר עלו לארץ ישראל כארבעים אלף איש ורוב ישראל נשארו בגלות, הוסיפו לכבודם של העולים ''כל דיצריך ייתי ויפסח'' , כי בא''י הקריבו את קרבן הפסח, ואז אמרו זאת בערב פסח, והזמינו את האורחים שאין להם כסף להשתתף ולהימנות איתם על קרבן הפסח והוסיפו ''השתא עבדי לשנה הבאה בני חורין'', כי על היהודים שהיו בגלות נאמר '' אכתי עבדי אחשורוש אנן'' , וכך מפני כבודם של עולי בבל הוסיפו את הפסקה ''כל דיצריך ייתי ויפסח'', ומפני הרוב של היהודים בגלות לא שינו את הנוסח הישן שנתקן אחרי חורבן בית ראשון. 

כל דיכפין ייתי וייכול
בהגר''א להגש''פ : ארבעה דברים נמנו כאן: א. כל דיכפין ייתי וייכול. ב. כל דיצריך ייתי ויפסח. ג.השתא הכא. ד.השתא עבדי ,והכל מוסב על הא לחמא עניא. כי יש ארבע משמעויות במושג עוני: א.מי שאין לו מה שיאכל כמו שנאמר ''ויענך וירעיבך''. ב.מי שיש לו לאכול אך עדיין אין לו כל צרכו והוא תאב לעוד וקרוי אביון ( ע' רש''י דברים ט''ו, ד – אביון שהוא תאב לכל דבר). עינוי הדרך כמו שנאמר ''עִנה בדרך כוחי" [תהלים קב] עינוי ושעבוד כמו שנאמר ''ותענה שרי ותברח מפניה'' (בראשית ט''ו)

כל דיכפין – רעבון. כל דיצריך – שעדיין אין לו כל צרכו.  השתא הכא-שאנחנו עדיין בדרך ובגלות. השתא עבדי- בעינוי. וכאשר היינו במצרים היינו בכל העינויים הללו, וכשיצאנו משם , יצאנו מכל אלו העינויים.

כל דיכפין ייתי וייכול:כתוב בספר שמות פרק יג :  שִׁבְעַת יָמִים תֹּאכַל מַצֹּת וּבַיּוֹם הַשְּׁבִיעִי חַג לַה' . מַצּוֹת יֵאָכֵל אֵת שִׁבְעַת הַיָּמִים וְלֹא יֵרָאֶה לְךָ חָמֵץ וְלֹא יֵרָאֶה לְךָ שְׂאֹר בְּכָל גְּבֻלֶךָ: 

אומר הגר'א :  ב' מצוות : א. שכל אחד צריך לאכל. ב. לדאוג שאחרים יאכלו .
נאמר תֹּאכַל מַצֹּת בכתיב חסר רמז שכאשר מדובר באדם עצמו הוא רשאי לצמצם , ונאמר מַצּוֹת יֵאָכֵל בכתיב מלא לרמוז שכאשר מדובר באחרים יש לתת ברווח ולא לצמצם.
כל דיכפין ייתי וייכול... לשנה הבאה בארעא דישראל 
יש להבין מה הקשר בין פנייתנו לרעבים , שיבואו עמנו להסב עימנו לסעודה , ובין תפילתנו "לשנה בארץ ישראל" ? יש לפרש זאת עפ'י מה שנאמר בגמרא במסכת בבא בתרא (דף ד' ע'א)
"גדולה צדקה שמקרבת את הגאולה". לפיכך , לאחר שאנו נותנים משלנו לרעב , יש לנו תקוה שהקב'ה יחיש את זמן הגאולה , ונהיה כולנו בשנה הבאה בארץ ישראל" (עפ'י מרגניתא דרב).

לשנה הבאה בארעא דישראל וכו'. : מדוע אנחנו  שחיים בארץ ישראל אומרים לשנה הבאה בארץ ישראל ? ויש לומר שכיון ש"כל ישראל ערבים זה בזה" , באמירה זו עלינו לחשוב על אחינו הנמצאים בגלות הגוף והנפש , בארצות ניכר ואינם יכולים או רוצים  לעלות לארץ ישראל ועל כן עלינו להתפלל עלינו שאמנם ''השתא הכא''  בשנה זו הם שם , אך בשנה הבאה מתפללים אנו שיעלו לארץ ישראל. 

שבכל הלילות אין אנו מטבילין אפילו פעם אחת:הבן שואל ארבע קושיות : על המצה , על המרור , שמטבילין שתי פעמים , ושאנו  מסובין.

התשובה לבן מתחילה מ''עבדים היינו'' , אך לכאורה  עונים לבן שלש תשובות על ארבע קושיות.

המילים ''עבדים היינו'' הם תשובה לשאלה מדוע אוכלים מרור בליל הסדר . המרור זכר לעבדות ולמרירות שהיה לנו במצרים.

 ''ויוציאנו ה' אלקינו משם ביד חזקה ובזרוע נטויה'' הם תשובה לשתי השאלות למה אוכלים בלילה הזה מצה ומדוע יושבים מסובין:כי היד החזקה נועדה להוציא את עם ישראל בחפזון כדי שלא יגיעו לשער הנון בטומאה , וכיון שיצאו בחפזון לא הספיק בציקם להחמיץ ואכלו מצות.
היד החזקה והזרוע הנטויה הוציא אותנו לחרות ועל כן אנו אוכלים מסובין דרך חרות.
אעפ'י שמקובל לחשוב שיש כאן ארבע קושיות, לדעת האברבנאל  יש כאן שאלה אחת שיש בה ארבעה פרטים . והשאלה היא מדוע אנחנו עושים דברים שנראים כסותרים, מצד אוכל מצה שהיא לחם עוני , ומרור שהוא זכר לעבדות, ומצד שני מטבילין שתי פעמים ויושבים מסובין כדרך בני חורין? והתשובה ''עבדים היינו לפרעה  במצרים ויוציאנו ה' משם וכו'. בלילה זה אנחנו עושים זכר לעבדות וזכר לחרות. זכר לעבדות ''עבדים היינו לפרעה במצרים'' , ולכן אוכלים מצה ומרור ,

''ויוציאנו ה' משם '' , ולכן עושים זכר לחרות , יושבים מסובין ומטבילין שתי פעמים.
מתחילים מעבדים היינו כי בסיפור יציאת מצרים מתחיל בגנות ומסיים בשבח כי הגנות צורך השבח, עבדות זה דבר שלילי, גורמת לסבל נורא ולמידות לא טובות,אך למדנ ו מכך את תכונת ההכנ עה כדי שנוכל להיות עבדי ה'.

*אילו הוציאנו ה' ממצרים היינו אנחנו ובנינו ובני בנינו כלנו משועבדים לפרעה במצרים:

ויש לשאול ואחרי שהקב'ה הוציא את ישראל ממצרים , לא היינו משועבדים יותר ? והלא בכל הדורות היו ישראל משועבדים לאומות העולם בגלויות?

אחד מגדולי ישראל הסביר מאמר זה בדרך משל: איש עני שהיה גם נבער מדעת , עלה לפתע לגדולה והתעשר. אחר שרכש לעצמו נכסים רבים , החליט שהוא רוצה לקנות גם כן השכלה. לשם כך הוא שכר מורים פרטיים מעולים , ולמד מהם במשך שנים חוכמה ומדע , ונעשה אף הוא לאיש מלומד.בכל שנה היה מציין את היום בו התעשר ועלה לגדולה. לימים התהפך עליו הגלגל והפך שוב להיות עני ואביון. אף על פי כן המשיך לציין בכל שנה את היום בו עלה לגדולה.

שאלו אותו חבריו : מה מקום לשמחה זו , והרי חזרת להיות עני? והוא השיב להם: אמנם את הממון הפסדתי אך החכמה הבינה והדעת שלמדתי בזכות היותי עשיר נשארו לי למרות שהפכתי להיות עני , ועל זה אני שמח ומודה לקב'ה בכל שנה.

והנמשל הוא : עם ישראל היסב בליל הסדר בכל הדורות גם במצב שהיינו משועבדים לעם אחר

וזאת משום שעיקר השמחה בפסח היא על הגאולה הרוחנית לה זכינו ביציאת מצרים.

זכינו לחרות רוחנית ביציאת מצרים . קבלנו לב חדש ונשמה חדשה במצרים . קבלנו תורה בהר סיני . בגלות לקחו לנו את הבית ואת הרכוש והשאירו אותנו בחוסר כל , אך את הנשמה היהודית ואת התורה אי אפשר לקחת מאתנו .

מעשה ברבי אליעזר ורבי אלעזר בן עזריה ורבי עקיבא ורבי טרפון שהיו מסובין בבני ברק והיו מספרים ביציאת מצרים כל אותו הלילה עד שבאו תלמידיהם ואמרו להם : רבותינו הגיע זמן קריאת שמע של שחרית.

על מעשה זה רבים שאלו : מדוע רבי אליעזר שהיה רבו של רבי עקיבא ורבי אלעזר בן עזריה שהיה נשיא במקום רבן גמליאל , באו לבני ברק למקומו של רבי עקיבא שהיה צעיר מהם?

וכן מדוע תלמידיהם היו צריכים לזרז את רבותיהם  לקרוא קריאת שמע של שחרית , וכי חכמים היו שקועים כל כך  בסיפור יציאת מצרים , עד ששכחו לקרוא קריאת שמע של שחרית  ?
ומהיכן  הגיעו התלמידים לפנות בקר לרבותיהם לאמר להם לקרוא קריאת שמע האם לא היו עם רבותיהם בשעת סיפור יציאת מצרים?
ויש לומר: הנה שנינו במסכת ראש השנה (פרק ג' משנה ז'): הַתּוֹקֵעַ לְתוֹךְ הַבּוֹר אוֹ לְתוֹךְ הַדּוּת אוֹ לְתוֹךְ הַפִּטָּס, אִם קוֹל שׁוֹפָר שָׁמַע, יָצָא. וְאִם קוֹל הֲבָרָה שָׁמַע, לֹא יָצָא. 

יש שפירשו משנה זו שנשנית בשעת השמד כאשר גזרו  לא לקיים מצות ועל כן תוקעים בסתר בבורות ובמערות וכו'.

כך אפשר לפרש את המעשה עם חכמים בבני ברק . נסיבות הזמן וגזירות מלכות הרשעה זִמנו את כלם למקום אחד למקומו של רבי עקיבא הצעיר שבחבורת החכמים. החכמים היו מסובין במקום סתר ולא ידעו מתי זמן קריאת שמע  , עד שהגיע זמן קריאת שמע והתלמידים שעמדו בחוץ וראו את השחר עולה נכנסו ואמרו לרבותיהם הגיע זמן קריאת שמע של שחרית.
עוד יש לומר :  רמז יש כאן, שבאותו  המעמד בבני ברק ,  אמר ר' אלעזר בן עזריה שצריך לזכור את יציאת מצרים בלילות . ורוצה ר' אלעזר ללמד שגם בלילה , בחשך הגלות מזכירים את יציאת מצרים , אותו מאורע בו יצאנו מאפילה לאורה, ללמד אותנו לצפות לישועה גם ברגעים הקשים ביותר.וגם חכמים שאמרו  שצריך לזכור את יציאת מצרים לימות המשיח רצו ללמד אותנו שלעולם לא נתייאש מן המצב העכשווי ,  ונזכור את יציאת מצרים ללמוד ממאורע זה שהקב'ה גם בעתיד יביא גאולה לישראל כמו שעשה ביציאת מצרים  וכמו שנאמר: "כימי צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות" [מיכה פרק ז פס' טו]

*מצוה עלינו לספר ביציאת מצרים – יש להקשות כיון שנאמר שכל המרבה לספר ביציאת מצרים הר''ז משובח א''כ מדוע הפסיקו חכמים לספר ביציאת מצרים כאשר הגיע זמן קריאת שמע?

אלא כיון שחובת הסיפור הוא בשעה שמצה ומרור מונחים לפניך א''כ זהו דוקא בלילה ולא ביום . 

ברוך המקום ברוך הוא ברוך שנתן תורה לעמו ישראל ברוך הוא כנגד ארבע בנים דברה תורה:יש לשאול: מדוע נקרא הקב''ה נקרא כאן מקום  כי לא מצינו כמעט כינוי זה להקב'ה ?

ויש לומר : המילה מקום פירושה כמבוא ר במדרש : "שהוא מקומו של עולם ואין העולם מקומו" (בראשית רבה סח, ט' ) . לקב'ה אין מקום מסויים  , הוא מעל לכל הגדרה והשגה . והשבח שמופיע כאן הוא , למרות שהקב'ה רם ונשא למעלה מכל עניין ומקום, הוא נתן לנו את התורה לפי ערכנו (עולת ראי''ה הגדה של פסח)
עוד יש לומר : שמקום הוא לשון קיום , שהקב'ה מקיים את עולם לפי מידת הנבראים וכמו שמצינו בבריאת העולם שהקב'ה שיתף את מידת הרחמים למידת הדין . וכן לגבי התורה הקב'ה נתן תורה שתתאים לכל אחד כפי מדריגתו ( חכם רשע תם ושאינו יודע לשאול), וע''י התורה יש לנו קיום כמ''ש ''אם לא בריתי יומם ולילה חוקות שמים וארץ לא שמתי''
*רבי חיים סולובייצ'יק: בעל ההגדה משבח את התורה שניתנה ומתאימה לכל אחד מעם ישראל לפי דרגתו, גם לרשע. אפילו לרשע יש תקוה לחזור למוטב, ע"י לימוד התורה.
*סדר הפסוקים בתורה:
1) תשובה לבן הרשע - שמות יב, כו.

2) תשובה לבן שאינו יודע לשאול - שמות יג, ח.

3) תשובה לבן התם - שמות יג, יד.

4) שאלת הבן החכם - דברים ו, כ.

*מדוע הסדר הבנים בהגדה שונה מהסדר בתורה?

*ריטב"א: הם מוזכרים עפ"י פקחותם: ראשון חכם, אחריו רשע, שגם הוא חכם, אך בעל לב רע. השלישי - תם, אמנם אינו חכם, אך יש לו מעט שכל. בסוף - שאינו יודע לשאול, אין בו דעת בכלל.

*מהר"ל: פותחים בחכם כדי לפתוח בדברי חכמה תחילה. לאחר מכן רשע, שהוא היפוכו של החכם (חכם - חיובי, רשע שלילי). ממשיכים בתם, שמסודר כך עפ"י סדר חכמתו ומסיימים בבן שאינו יודע לשאול.
כנגד ארבעה בנים דברת תורה
מדוע נאמר כנגד ארבעה בנים ולא כנגד ארבע אנשים דברה תורה , והרי ארבעת הבנים מייצגים ארבעה אבות טיפוס במידות ודעות , ביחס לתורה ואמונה ? וכן מדוע נאמר חכם מה הוא אומר 

ולא נאמר אלו דברי החכם וכן לגבי הרשע ושאר הבנים?

תשובה : במסכת קידושין(ל''ו,א) נחלקו רבי יהודה ורבי מאיר : "בנים אתם לה' אלקיכם, בזמן שאתם נוהגים מנהג בנים - אתם קרוים בנים, אין אתם נוהגים מנהג בנים - אין אתם קרוים בנים, דברי ר' יהודה; רבי מאיר אומר: בין כך ובין כך אתם קרוים בנים, שנאמר:(ירמיה ד)  בנים סכלים המה" . ראשונים ואחרונים (הרשב'א בתשובות , מהר'ל בספרו נצח ישראל) פסקו כרבי שגם כאשר לא נוהגים מנהג בנים קרויים בנים. ואם כן כנגד ארבע בנים ולא סתם ארבע אנשים דברה תורה , כי גם הבן הרשע שמתריס ולא שואל כדי לקבל תשובה , שמוציא את עצמו מן הכלל וכופר בעיקר , הוא בנו של הקב'ה בדיוק כמו החכם ושאר הבנים. 

ובאותו עניין , יש שדייקו למה לא נאמר : כנגד ארבע בנים...חכם רשע  וכו' , למה נאמר אחד חכם , אחד תם וכו'? למה המילה ''אחד'' חוזרת על עצמה אצל כל אחד מן הבנים?

יש שתרצו: אצל כל אחד מהבנים יש נשמה אלוקית שהיא חלק  אלוק ממעל , חלק מה' אלוקינו ה' אחד, ולכן הם נקראים בנים .

אחד חכם אחד רשע

בהגר''א משלי כא,א: ידועה השאלה שכנגד הרשע היה צריך להיות צדיק ולמה עומד מולו חכם, אבל כמו שהרשעים הם שנים: בדיבור ובמעשה,  כך הצדיקים הם שנים בדיבור ובמעשה:החכם בדיבור , והצדיק במעשה. וכיון שכאן מתייחס לכל אחד מהבנים לפי הדיבור שלהם , הבן הצדיק מוגדר כחכם.

חכם מה הוא אומר כיצד ידע בעל ההגדה שיש בתורה התחייחסות  לארבעה בנים שונים?

אומרים בשם הבעש''ט : ''חכם מה הוא אומר'' , החכם מה שהוא כן הוא אומר , שהוא אומר מה שהוא עצמו וכך הרשע והתם , וכמו שנאמר במשלי [פרק כז פס' כא]:"מצרף לכסף וכור לזהב ואיש לפי מהללו".אדם שמהלל צדיקים וישרים ,מדבריו ניכר שהוא איש ישר,ואדם שמשבח אנשי בליעל ואפיקורסים , מדבריו ניכר ששמץ של מינות נזרקה בו ,כי פיו הוא כור למצפוני לבבו. 
אף אתה הקהה את שיניו ואמור לו: למרות שמקהים את שיניו יש לומר לו באמירה רכה(רש''י במדבר י''ב, א : אין אמירה בכל מקום אלא לשון תחנונים), כי צריך אדם לשלוט על כעסו והקפדתו. וכך פירש הגר''א את הפסוק ''גדל חמה נושא עונש''(משלי י''ט,יט) הרואה שאינו מסוגל לשלוט בחמתו יוותר על העונש.

שאלו פעם את הגר''א על שני אנשים גדולים אך האחד קפדן והשני שליט ברוחו , מה בין שניהם? והשיב הגר''א:משיח. 

כוונת הגר''א למדרש (רות רבה ו,א) שדוד המלך נתן הודאה על שזקנו בועז כאשר נעור באמצע הלילה ומצא אישה מרגלותיו שלט ברוחו ולא פתח בקללה על עזותה של רות לבוא אליו כך באמצע הלילה. ''שאילו החיש לה קללה אחת מאין הייתי בא'', ובמקום זה שאל אותו בסבלנות ''מי את בתי'' , וברכה אותה ונשא אותה לאישה , ויצא מהם שושלת בית דוד והמלך המשיח.

בעבור זה - לא אמרתי אלא בשעה שמצה ומרור מונחים לפניך:

המצה מרמזת על יצר הטוב , והמרור על היצר הרע. האדם בעולם הזה הוא בעל בחירה חופשית 

מונחים לפניו גם המצה וגם המרור . מדברים אליו גם היצר הטוב וגם היצר הרע , ובידו להחליט במה הוא בוחר . זה שנאמר פה : אל יתעצל אדם לעשות את חובתו בעולמו , ויאמר שעבוד עיתותיו לפניו [=יש לי זמן] , ואי הוא צריך למהר ולעשות תשובה , ובנתיים עליי לדאוג להרבות הון , ולהנות מן החיים.

אם כך יעשה , יתברר לו שהוא דוחה מדי פעם שוב ושוב את תשובתו אל ה' ואת קיום המצוות

עד שיגיע היום שהזמן כבר לא יהיה ברשותו. לכך מייעץ בעל ההגדה : כל זמן שמצה ומרור מונחים לפניך , כל זמן שאתה שרוי בעולם הזה ואתה בעל בחירה , עשה  פעל , לפני שתאחר את המועד , ולא תוכל לתקן עוד.

*כאן מתחיל סיפור הגנות בהסטוריה של  עם ישראל שמתחילה היו אבותינו של ע''ז 

· כתב סופר: ע"י הגנות השבח גדל מקבל עוצמה חזקה יותר, כשם שיום בא אחרי לילה.

· מהר"ל: "ידיעת גודל הדבר נודעת מתוך הפכו", לא ניתן להעריך דברים גדולים מתוך עצמם. כדי להפנים את ערכה הגדול של יצי"מ ותרומתה, יש להבין תחילה עד כמה גרוע היה מצבם.
· מהרש"ם: פותחים בגנות, לתאר את מצב בנ"י שעבדו ע"ז ולמרות זאת הקב"ה גאלם ממצרים. מדגיש את הצורך להודות לה'. 
· תוס' רי"ד: אנו מודים להקב"ה שהוציאנו ממצרים למרות שאבותינו בהיותם בני חורין בימי תרח, עבדו ע"ז והמשיכו בדרך זו במצרים והגיעו למ"ט שערי טומאה, ולמרות זאת, הוציאנו.
· ריטב"א: במטרה להחזיר את הרשע למוטב, בהמשך לדבריו, מספרים לו את ההיסטוריה, שבתחילה אבותינו עבדו עבודה זרה ולאחר שאברהם הכיר את בוראו, התחיל עם ישראל לקיים תורה ומצוות וללכת בדרכי ה'. לאחר דברים אלו יש תקוה שהרשע יבחר בדרך נכונה.
· אברבנאל: בלילה זה אנו מודים לה'. מתחילים בגנות ומסיימים בשבח, עפ"י הכלל שהתוו חז"ל: "מתחיל בגנות ומסיים בשבח" (פסחים קטז). בעל ההגדה משתמש בדוגמא זהה – פרשת הביכורים, שגם בה מבנה הפרשה מתחיל בגנות ומסיים בשבח, פותח בגנות לבן ומסיים בשבח.
ואקח את אביכם את אברהם ואתן לו את יצחק

פירוש הגר''א למגילת אסתר ג',ז : למה נאמר ביצחק לשון מתנה? ויש לומר כי יצחק שנולד משרה היתה עקרה והיתה לידתו בנס גמור, מתנה ניתנה מאיתו יתברך. ולכן אין מזל לישראל (שבת קנ''ו ,א) כי על פי המזלות לא היו ראוי להיות בן לאברהם כמו שאמר אברהם לקב''ה: ראיתי באצטגנינות שלי ואינו ראוי להיות לי בן, והקב''ה הגביה אותו למעלה מהמזלות ואמר לו ''כה יהיה זרעך''.

ואתן ליצחק את יעקב ואת עשיו , ואתן לעשיו את הר שעיר לרשת אותו 

ויעקב ובניו ירדו למצרים:מדוע בסיפור תולדות עם ישראל המתחיל מ''מתחילה עובדי עבודה זרה היו אבותינו'' ומסתיים בירידת יעקב ובניו למצרים צריך להזכיר שהר שעיר ניתן לעשיו?

אומרים בשם  הגרי''ז סולוויצ'יק :לאברהם אבינו נאמר בברית בין הבתרים לזרעך נתתי את הארץ הזאת (בראשית ט''ו , יח) , ומיהו זרעו של אברהם? נאמר בתורה בפירוש ''כי ביצחק יקרא לך זרע'' (בראשית כ''א , יב) . מיהו זרעו של יצחק ? דבר זה לא נכתב מפורש בתורה , אלא הקב''ה נתן סימן לכך באומרו לאברהם ''כי גר יהיה זרעך בארץ לא להם ועבדום ועינו אותם''. לכן נאמר ''ואתן לעשיו את הר שעיר ..ויעקב ובניו ירדו למצרים'' , ללמד אותנו שיעקב הוא זרעו של יצחק , ותכלית השעבוד במצרים הוא כדי שמתוך השעבוד והצירוף במצרים ''כור הברזל'' , יצמח עם ישראל שיצא ברכוש גדול ממצרים ויקבל תורה על הר סיני. וז''ל הריטב''א על ההגדה של פסח ד''ה ואתן לעשיו את הר שעיר: וכדי להודיע לכל כי יעקב הוא זרעו של יצחק ושל אברהם בלבד, ובו מתקיימת כי גר יהיה זרעך, יעקב ובניו בלבד ירדו למצרים, וכשם שקיים להם גזרת הגלות ,כ''ש וכ''ש שיקיים להם גזירות טובות...

והיא שעמדה לאבותינו:גר''א - ''היא'' – ההבטחה שהבטיחנו ה' ''היא שעמדה לאבותינו ולנו'' , גם שאיננו זכאים בזכות עצמנו. וזהו שאנו אומרים בבוקר ''אהבה רבה'' ובערב ''אהבת עולם'' כי בבוקר שהאור דוגמת הגאולה כשאנו זכאים אנחנו מושכים על עצמנו אהבה רבה בזכותנו אבל בעת החושך והגלות זו ''אהבת עולם'' מחמת שהבטיח לאבותינו שתהא אהבתו אותנו אהבה עולמית גם אם לא נהיה זכאים. 

והיא שעמדה לאבותינו ולנו:אנחנו מגביהים את כוס היין , בשעה שאומרים ''והיא שעמדה'' . 

יש מפרשים מילים אלו "והיא שעמדה לאבותינו ולנו" , שהכוונה להבטחה של  ה' לאברהם אבינו בברית בין הבתרים  להוציא את עם ישראל ממצרים , וכן ההבטחה לדורות "לא מאסתים ולא געלתים לכלותם להפר בריתי איתם " היא שעמדה לאבותינו ולנו .
שהקב''ה חישב את הקץ:בהגר''א להגש''פ: נאמר בישעיהו (ס',כב)''אני ה' בעיתה אחישנה'' ודרשו חז''ל: זכו אחישנה לא זוכה בעיתה (סנהדרין צ''ח ,א) ובאר רבנו שיש משך זמן קצוב לגלות והשאלה היא ממתי לחשב זאת. אם זכו יתחיל המנין מוקדם ויסתיים מהרה , וזהו שאמרו כאן ''והקב''ה חישב את הקץ לעשות כמו שאמר לאברהם אבינו, היינו מאותו זמן שנאמרה הנבואה לאברהם אבינו ולא היו במצרים אלא רד''ו שנה , והק''ץ החסרים למניין ארבע מאות שנה נחשבו להם בהיותם גרים בשאר הארצות (מלידתו של יצחק).

ידוע תדע כי גר יהיה זרעך...וגם את הגוי אשר יעבודו דן אנכי:

ויש לשאול: כיון שנגזרה גזירה מדוע דנים את את המשעבדים?

ותרצו: אמנם השעבוד נגזר אך המצרים לא נתכוונו לקיים את הגזירה אלא שעבדו בזדון ליבם ולכן נענשו. זהו מה שאומר יתרו למשה על המצרים: ''כי בדבר אשר זדו עליהם'', וכן נאמר בנחמיה: ''כיד ידעת כי הזידו עליהם''. (נחמיה ט' י) .

צא ולמד מה ביקש לבן הארמי לעשות ליעקב אבינו:
בהגר''א להגש''פ: פסקה זו נסמכה למה שכתוב לעיל ''שבכל דור ודור עומדים עלינו לכלותינו'' , ואם איננו חשים בכך צא ולמד מלבן הארמי שלא היינו חושדים בו שבכוונתו לאבד את הכל לולא שגילה זאת הכתוב וה' יתברך מנעו.

ואפשר להוסיף את מה שאומרים בשם ר' חיים מוולווז'ין על הפסוק ''הללו את ה' גויים שבחוהו כל האומים כי גבר עלינו חסדו'' , ויש לשאול , בגלל שגבר עלינו חסדו הגויים צריך להלל את ה', אלא רק ה' יודע כמה תכניות יש לגויים לפגוע בעם ישראל , והקב''ה מצילנו מידם.
וירד מצרימה – אנוס על פי הדיבור:גר''א: כתוב במסכת שבת פ''ט ,ב שראוי היה יעקב לירד בשלשלאות של ברזל ופרש''י כדרך כל הגולים , שהרי על פי גזירת הגלות ירד לשם, אלא שזכותו גרמה לו שביקש לראות את יוסף והקב''ה אמר לו ''אל תירא מרדה מצרימה''. וזהו שאמרו ''וירד מצרימה'' –אנוס על פי הגזירה  , אבל זכותו גרמו לו שירד על פי הדיבור.

עמלנו אלו הבנים
דבר אליהו איוב ג' כב : ''עמל'' הוא יגיעה אשר בידי האדם וברצונו, וכאשר יעמול באיזה פרנסה ועבודת מלאכה ולא ישיג ממנה רוח לא ישאר בידו כי אם העמל , כי  עמל לשוא. לכן נאמר ''עמלנו אלו הבנים'' , כי את המצרים הם עבדו בעל כרחם, והעמל הוא מה שהשקיעו בילדים מרצונם, אך כאשר גזרו על הבנים להשליכם ליאור , לא נשאר בידינו כי אם העמל.

ויוציאנו ה' ממצרים ...לא ע''י מלאך ולא על ידי שרף
בהגר''א להגש''פ : מדוע באמת עבר הקב''ה במצרים לא ע''י מלאך ולא ע''י שרף לא ע''י שליח אלא בכבודו ובעצמו?

ויש לומר, שגם עובדי אלילים הודו בעליונות של הקב''ה אלא שקראוהו אלוקי האלהים (מנחות ק''י) , כי טעו לחשוב שכיון שהקב''ה רם ונשא אין מכבודו להשגיח בעולם הזה וכל שכן במקומות השפלים של העולם הזה והיו שהודו שהקב''ה משגיח על הצדיקים הקרובים אליו ולא משגיח על הרחוקים אלא מסרם להשגחת הכוחות שמתחתיו מלאכים ושלוחים.

כדי להוציא מדעות אלו עבר הקב''ה בכבודו ובעצמו בארץ מצרים שהוא מקום שפל של טומאה ,והציל אותנו למרות היינו עבדים בשפל המדריגה במ''ט שערי טומאה  להראות שהשגחתו של ה' היא בכל מקום ועל כל אחד.

וזהו שאמר הקב''ה ''אנכי אלוקיך'' ומנהיגך ותדע זאת ממה שהוצאתיך מארץ מצרים מקום הטומאה מבית עבדים בהיותכם שפלים ונבזים . על כן יהודי בכל מקום ובכל מצא לא ישא עין אלא אל ה ' ולכן נאמר ''לא יהיה לך אלוהים אחרים על פני'', כי ה' הוא בכל העולם ומלא כל הארץ כבודו.

ועברתי בארץ מצרים בלילה זה אני ולא מלאך
דברי אליהו: הקשה הגר''א מאחר שמכת בכורות באה בידי הקב''ה בעצמו מהו שנאמר ''ולא יתן המשחית לבוא אל בתיכם לנגוף ''? (שמות י''ב כג) ותירץ שמי שהגיע זמנו למות באותו לילה עכב הקב''ה מיתתו ולא הניח למלאך המות להמיתו , כדי שלא ליתן פתחון פה למצרים לומר שאף בישראל פגעה המכה.

דם ואש ותמרות עשן: 

· * הגר"א: בכל הטפה, היין מתמעט בכוס, יש בכך רמז, שבכל מכה המצרים נחסרו והתמעטו.

· ר' יחזקאל אברמסקי: כשהמצרים טבעו, המלכים לא אמרו שירה, ("מעשי ידי טובעים..."). עם ישראל, לעומתם אמר שירה על גאולתם והצלתם, (ולא כשמחה על מפלת המצרים). שמחה על גאולתנו, היא אחד הטעמים לארבע כוסות. בהטפת מעט יין אנו מראים מעט פגימה בשמחה, היא אינה מושלמת.
· השיר והשבח: עיקר ההגדה נאמרת על הכוס השניה ומוסיפים את הפורענות שבאה על המצרים. בכוס השניה יש שילוב של תשבחות ופורענות. בהטפת מעט יין מהכוס, מראים שהיין המועט שנשפך מוסב על הפורענות, ולא על היין שנותר בכוס, שעליו נאמר הלל והשבח לה'.
אילו הוציאנו ממצרים...דיינו

· מיקום פסקה זו לאחר מחלוקת התנאים, במספר המכות שהמצרים קיבלו. לאחר שדרשו מהפסוק "ישלח בם חרון אפו", ב"כמה מעלות טובות", מספר את כל הטובה שהקב"ה מטיב עמנו. (פי' קדמון)
· מיקום פסקה זו לפני ההלל, כהקדמה, להעצים בנו את תחושת המחוייבות להודות ולהלל את הקב"ה, ע"י סיפור המעלות והטובות שעשה לנו. (מלבי"ם)

· לדעת הרשב"ץ, מופיע כסיום לדרשת פרשת "ארמי אובד אבי", שבה כתוב: "ועתה הנה הבאתי את ראשית פרי האדמה..." (דברים כו, י), ובסיום קטע זה (דיינו), אנו מזכירים את מעלות ארץ ישראל.
· רבי יחזקאל לוינשטיין אומר שלא נטעה לחשוב, שכשאומרים דיינו, מסתפקים בנס אחד או בחלקם ורק עליהם אנו מודים, אלא כוונתנו לומר, שאפילו אם הקב"ה היה עושה לנו רק את הנס הזה, שעליו אנו מודים, די בכך כדי לחייבנו להודות לו על כך ולעבוד אותו.

...ולא הרג את בכוריהם דיינו.

*מעשה ניסים: במכה זו היתה הבחנה בין בכור לשאינו. הבחנה זו הראתה באופן מיוחד את השגחתו של הקב"ה שרק הוא יכול להבחין מיהו בכור.

*הגרי"ז: בתשע המכות הראשונות נענשו על ששעבדו את בנ"י, (כדברי הקב"ה בברית בין הבתרים), ואילו במכת בכורות נענש פרעה על שסירב לשלח אותם ולא כעונש על השעבוד. 
אילו נתן לנו את השבת ולא נתן לנו את התורה דיינו
*ראב"ן: שבת מסמלת את האות שבין עם ישראל להקב"ה, שנכרתה לפני מעמד הר סיני.

*מעשה ניסים: שבת שקולה כנגד כל המצוות.
*השיר והשבח: שבת - יסוד האמונה, ובלעדיה לא ניתן היה לקבל את התורה, שמוזכרת מיד אחריה.
אילו קרבנו לפני הר סיני ולא נתן לנו את התורה דיינו:שואל האבודרהם : איזה ערך יש לקרובינו להר סיני בלא לקבל את התורה ? ומתרץ: שאילו קרבנו לפני הר סיני רק כדי לראות את כבוד ה' דיינו אף שלא היה נותן לנו את התורה הוא בעצמו ולא היה משמיע לנו את עשרת הדברות , אלא היה מוסרם באמצעות משה. 
ואפשר להוסיף עפ'י רש'י  לפרשת יתרו על הפסוק "ויחן שם ישראל כנגד ההר"  שכתב : כאיש אחד בלב אחד.  אילו זכינו להגיע להר סיני למעלת האחדות של כאיש אחד בלב אחד , ולא נתן לנו את התורה דיינו , כי גדולה היא מעלת אחדותם של ישראל , ובנגוד לכל המחלוקות שהיו להם במדבר היה כאן סיוע ממרומים להגיע למעלה זו ועל כן אנו משבחים את ה' על כך.

רַבָּן גַּמְלִיאֵל הָיָה אוֹמֵר, כָּל שֶׁלֹּא אָמַר שְׁלֹשָׁה דְבָרִים אֵלּוּ בַּפֶּסַח לֹא יָצָא יְדֵי חוֹבָתוֹ, וְאֵלּוּ הֵן:פֶּסַח מַצָּה וּמָרוֹר:שנים משמותיו של חג זה הוא חג הפסח וחג המצות. ר' לוי יצחק מברדיצ'ב מבאר ששני שמות אלו מכוונים כנגד שני ענינים. מצינו שישראל מתפארים בקב''ה והקב'ה מתפאר בישראל. וכמו שאמרו חז''ל כנגד התפילין של ישראל יש לקב''ה תפילין. בתפילין של ישראל יש שבח לקב'ה : שמע ישראל ה' אלוקינו ה' אחד. ובתפילין של הקב'ה יש שבח לישראל : מי כעמך ישראל גוי אחר בארץ. וסימן לדבר : אני לדודי ודודי לי. וכך ביחס לשני שמות החג. חג הפסח הוא שבח לקב'ה שפסח על בתי ישראל  והציל אותם במכת בכורות, וחג הפסח הוא שבח לישראל , שקיימו את מצות ה' ויצאו בחפזון , ולא הספיק בצקם להחמיץ עד שיצאו.וכך הנביא ירמיהו [ב' ב'] משבחם:זכרתי לך חסד נעורייך אהבת כלולותייך לכתך אחרי במדבר'' , ומפרש רשי' במקום: שהקב'ה זוכר להם זכות זו שיצאו מיד ממצרים בחפזון ולא הכינו להם צידה לדרך במדבר.

*אברבנאל: רבן גמליאל מונה עפ"י סדר חשיבות הנס שנעשה. תחילה נס הפסיחה על בתי בנ"י – פסח. לאחר מכן אפיית המצות, שבצקם לא החמיץ ובסוף – מרור, שעימו לא נעשה נס.
*ר' ישראל סלנטר: מצה מסמלת את הגאולה, את התוצאה הסופית, ואילו מרור מסמל את השעבוד, את המניע והסיבה. בהתרחשות המעשה – הסיבה, המניע קודמים לתוצאה. אולם בסיפור המעשה, הסדר הפוך – תחילה מדברים על התוצאה (המצה) ורק אח"כ על הגורם, הסיבה (המרור).
*עפ"י הסדר בפרשת בא: "ואכלו את הבשר בלילה הזה צלי אש ומצות על מררים יאכלהו" (שמות יב ח).
*נסמך על הפסוק: "על מצות ומרורים..." (במדבר ט, יא), המצה קדמה למרור.
*המרור בתחילתו מתוק וסופו מר, כך התחיל השעבוד, בתחילה בפה רך ובהמשך מצבם נהיה גרוע יותר. בעל ההגדה מקדים מצה למרור להמחיש את השתלשלות האירועים במצרים, תחילה שעבוד בלשון רכה (המצה מזכירה זאת), ולאחר מכן נהיה קשה יותר (המרור).
*כיום - מצות מצה היא דאוריתא, ואילו מרור הוא מדרבנן. מקדימים מצוה דאוריתא לפני דרבנן.
בכל דור ודור חיב אדם לראות את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים..לפיכך אנחנו חייבים להודות ולהלל ...ונאמר לפניו שירה חדשה הללויה
שפתי חיים מבאר, שלאחר שהשלמנו את סיפור יצי"מ והסבר "פסח, מצה ומרור", מסודר הקטע "בכל דור ודור", שמקיים את חיוב "והגדת לבנך", כביטוי להמחשה, כאדם שמראה באצבע. ע"י סיפור והמחשה ניתן להגיע למצב, שניתן לקיים את החיוב לראות עצמו, כאילו הוא יצא ממצרים.

*יציאת מצרים איננה מאורע השייך לעבר שאנחנו זוכרים בנוסטלגיה . תהליך גאולת מצרים נמשך גם היום , וכמו שאנחנו אומרים בתפילה ''ומביא גואל לבני בניהם באהבה'' בלשון הווה , וכן ''גואל ישראל'' ולא יגאל את ישראל , כי הגאולה נמשכת בהווה קמעא קמעא עד אחרית הימים. לכן בכל דור חייב אדם לראות את יציאת מצרים שבדורו , את השגחת ה' הכללית והפרטית  על עם ישראל בזמן הזה  וכמו שאנחנו אומרים בתפילה בברכת מודים : "ועל ניסיך ונפלאותיך שבכל יום עמנו".

*בפסקה זו מזכיר את גאולת אבותינו ממצרים ואת גאולתנו כהמשך לפסקה: "בכל דור ודור חייב...", שבהמשכו אומרים: "... לא את אבותינו בלבד גאל הקב"ה, אלא אף...". (אבודרהם).

*ברכה זו פותחת בברוך וחותמת בברוך. מורכבת משני חלקים: א) על לשעבר. ב) להבא. הטעם מופיע בספרי פרשת האזינו: "גדולה שירה שיש בה עכשיו (=הוה), יש בה לשעבר (=עבר), ויש בה לעתיד לבא (=עתיד)".  (ר"י בן יקר).
רחצה – מוציא – מצה – מרור

*עפ"י סדר האירועים - מרור היה צריך להיות לפני מצה, שהרי השעבוד והגלות היו לפני הגאולה, אולם בהגדה מסודר אחריו. מדוע?

*מעשה ניסים: מטרתה העיקרית של הגאולה להפכנו לעבדי ה', והמטרה המשנית היתה ההצלה מהגלות והמרירות. אם המרור היה קודם, היה משתמע שעיקר הגאולה נועדה להוציאנו מהמרירות ומהשעבוד.

*בעלי המוסר: טבע האדם שלעיתים שוכח ישועות שאירעו לו ואף אינו זוכר שיש להודות על כך. אומרים לאדם, שיאכל את המרור לאחר אכילת המצה, כדי שגם בימי הגאולה יזכור את ימי הגלות (המרור) שהיו לפני כן, כדי שלא יזכירו לו זאת בדרכים אחרות.
*בית הלוי: מי שהיה עבד ויצא לחפשי יכול להרגיש, בהיותו בן-חורין, את המרירות שהיתה בתקופת העבדות. בעל ההגדה מזכיר את המצה תחילה, כדי שהמסובים יחושו תחושת בני-חורין ובאוירה זו יזכרו ויבינו את היותם עבדים במצרים.
*כורך – זכר למקדש כהלל
*מדוע הראיה להלל מפרשת בהעלותך (פסח שני), ולא מפרשת בא "ומצות על מרורים יאכלוהו" (יב, ח), שמדבר בפסח ראשון?

*הרב אלישיב: פסוק שמשה לא הפסיק או חילק - איננו מחלקים. הפס' בפר' בהעלותך נחלק לשנים וטעמו באמצע אתנחתא, הרי זה מעין פסוק, שמשה הפסיק בו. אך הפסוק בפרשת בא מצוטט רק בחלקו, ואיננו מפסיקים באמצע פסוק.
*הרב זלזניק: כשאמירה זו נאמרת, בליל הסדר, לא ניתן לקיים את קרבן פסח, כיון שזמנו מתחיל ביום י"ד בניסן, ולא (כעת) בליל ט"ו. אבל את פסח שני עוד ניתן לקיים - בי"ד באייר. בעל ההגדה מביא ראיה מפסוק, שמדבר על פסח שני (שניתן עדיין לקיים), ולא מפסוק שמדבר בפסח ראשון (שזמנו עבר).
*רבי יהושע מבעלזא: בהמשך להנ"ל (בסעיף הקודם), תקוה שעוד השנה נזכה להגאל, ונוכל להקריב קרבן פסח בפסח שני.
*מדוע הלל היה כורך אותם ביחד?

הלל ראה שפסח, מצה ומרור קשורים זה בזה, וגם המרירות שבגלות היא חלק מהגאולה, ולפיכך היה כורך את הפסח עם המצה והמרור ביחד, גם זה היה חלק מתהליך היצירה של עם ישראל כעם. שלושתם מבטאים את משמעות היצירה הרוחנית של עם ישראל ביציאתו מהשעבוד, אל החירות.

כתב סופר: קרבן פסח זו מצות עשה, ומי שלא מקיימה חייב כרת. לעומתה מצוות מצה ומרור הן מצוות עשה רגילות. הלל מלמדנו להיות זהיר במצוה קלה כבחמורה, בכריכתם, הראה שכלם שוים בעיניו.
הרב להמן: הלל הוא הסמל של הענוה וההתבטלות, למרות שהיה מנהיג, בעל שיעור קומה. הלל מורה כיצד להמתיק את המרירות (אם יש), בחייו של יהודי, בכריכת המרירות עם מעט מהמתיקות.
אלשיך: כריכת המצה והמרור מסמלים דרך בעבודת ה'. המצה מרמזת על יצר הטוב, המרור - על יצר הרע. את הקב"ה עובדים גם ביצר הרע, שהרי חז"ל דרשו - "בכל לבבך - בשני יצריך, יצר הטוב ויצר הרע" (ברכות דף נד). עלינו לרתום את כח הרע לשירותו של הטוב בעבודת ה'.
דברי יואל: הלל אמר בכל יום ברוך ה', וקיבל הכל לטובה ובשמחה(ביצה טז). הלל רצה לרמוז גם בקרבן הפסח את שיטתו, שיש לקבל את הטובה ואת הרעה בשמחה באותה המידה. קרבן פסח ומצה מרמזים על הגאולה, מרור מרמז על השעבוד והגלות. הלל כרך הכל יחד ואכל בהסיבה בדרך של חירות.
כריכת המצה עם המרור מרמזת, שכדי להגיע לחירות (ע"י המצה), יש צורך להקריב קרבנות (מרור).
מדוע פותחים את הדלת ב"שפוך חמתך"?

רמ"א: כדי לפרסם שאנו מאמינים בהקב"ה, ואיננו פוחדים.

ראב"ן: כדי שנצא במהרה, ללא עיכוב לקראת אליהו הנביא, כשיבוא לבשר את הגאולה.
בית הלוי: כדי לפרסם שאיננו חוששים מסכנה מחמת "זוגות", כשמוזגים כוס רביעית, שכן לילה זה הוא ליל שימורים, ולא חוששים מהמזיקים.
מטה משה: (לזכור שהוא ליל שימורים), ולהראות את אמונתנו בביאת המשיח, שאנו מקוים שיגיע, וה' יחיש גאולתנו וישפוך חמתו על הגויים.
יצחק בירך את יעקב בליל הסדר. עפ"י המדרש - עשו פתח את הדלת ונכנס לחדר, ויעקב יצא מאחורי גבו מבלי שהבחין בו. לזכר הצלתו ע"י הדלת שנפתחה אנו פותחים את הדלת בסיום הסדר, באפיקומן.

קרבן פסח היה נאכל רק למי שנמנה עליו. בבתים רבים נעלו את הדלתות, כדי שזרים (שלא נמנו עליו) לא יכנסו ויאכלו ממנו. לאחר שסיימו את אכילתו ואין חשש להצטרפות זר, פותחים הדלת מפני כבוד העוברים ושבים. לזכר מנהג זה פותחים את הדלת לאחר אכילת האפיקומן, שנאכל זכר לקרבן הפסח.

שפת אמת: בנ"י הצטוו במצרים, שלא לצאת מבתיהם, כדי שלא יראו במפלת הרשעים במצרים. אולם בגאולה העתידה, תהיה להם רשות לראות בפורענות הרשעים. כדי להדגיש היתר זה, פותחים את הדלת.

*מדוע "שפוך חמתך" מחלק את ההלל לשני חלקים?

כדי שלא יטעו ויחשבו שזה הלל שלם ויברכו עליו "לגמור את ההלל". 

דברי יואל: הואיל ושמו של הקב"ה מחולק ואינו שלם, מחמת מעשי הגויים שמעכבים את הגאולה. אנו מבקשים מהקב"ה שישמיד את הגויים שמאיימים לכלותנו, כדי שיושלם שמו.
מדוע מכנים את הכוס החמישית "כוסו של אליהו"?

חוק יעקב: לרמז שאנו מאמינים שהקב"ה יגאלנו, וישלח לנו את אליהו הנביא שיבשר לנו על הגאולה.

הגר"א: שאלת מצות שתיית הכוס חמישית לא הוכרעה ונשארה בספק. כדי לא להכריע, מוזגים אך לא שותים, וכשיבוא אליהו יתברר התיק"ו. (תיק"ו=ראשי תיבות - תשבי יתרץ קושיות ובעיות).
ר' ירוחם פערלא: 2 נביאים עמדו משבט לוי - משה ואליהו. דברים רבים מקבילים ודומים בשניהם. כשמסדרים את סיפור יצי"מ (הגאולה הראשונה, של משה רבינו), על 4 כוסות, מרמזים שנזכה גם לגאולה האחרונה, גאולתו של אליהו על 4 כוסות. וקודם שממלאים את הכוס הרביעית בגאולת משה, ממלאים את הכוס הראשונה בגאולת אליהו, להסמיך גאולה לגאולה ולרמז שאנו מאמינים ובטוחים בגאולתו וכבר מילאנו את הכוס הראשון שלו.
עם ישראל נגאלו הואיל ולא שינו את שמם והתרחקו מעשו הרשע. במזיגת הכוס החמישית - כוס הגאולה מקבלים פניו של אליהו, שנשלח לפני בוא יום ה'. באמירת "שפוך חמתך" אנו מבליטים שעשו שנוא ומשוקץ ואנו ראויים לגאולה.
ברכת אליהו: אליהו נמצא בכל ברית מילה, כדי להעיד על נאמנות עם ישראל למצות המילה. בקרבן הפסח לערל אסור לאכול. בסיום ליל הסדר אליהו מעיד, שכל משתתפי הסדר אכן היו ראויים לאכול מקרבן הפסח, ולא היו ערלים.
מדוע הלל מחולק לשנים, חצי לפני הסעודה וחצי אחריה?

· אבודרהם: מטרת כוס שניה - להלל, וכן מטרת כוס רביעית - גם כן להלל. כדי להבדיל ביניהן, קבעו לחלק את ההלל.

· לבוש: חלק ראשון של ההלל מדבר ביציאת מצרים, החלק השני מדבר על שאר הגאולות, ונקבע לאחר הסעודה, כדי להפריד ולהבדיל בין שתי הגאולות.
· אשל אברהם: בחלק הראשון של ההלל מזכירים את יצי"מ כשמצה ומרור מונחים לפניו, לפני הסעודה. אולם בהלל שלאחר הסעודה לא מזכירים את יציאת מצרים וניתן להאמר, גם כשאין מצה ומרור לפניו.
· חלק מהשינויים שעושים בליל הסדר, כדי שהילדים ישאלו.

· מהר"ל: כדי להדגיש שההלל המצרי נאמר על המצה (החלק שלפני הסעודה).
· כדי להבדיל בין ההלל שנאמר בתורת שירה, להלל שנאמר בתורת קריאה.
· יש צורך לחלק את ההלל לשני חלקים, כדי שלא יטעו ויברכו על ההלל: "לגמור את ההלל". ברכת אשר גאלנו והסעודה אינם הפסק, כיון שהם מענין ליל הסדר, ולכן ההפסק נעשה ע"י אמירת "שפוך חמתך".
קרב יום אשר הוא לא יום ולא לא לילה רם הודע כי לך היום אף לך הלילה 
אנחנו מבקשים מהקב'ה שיקרב את יום הגאולה שנאמר עליו "והיה יום אחד יודע לה' לא יום ולא לילה " [זכריה י'ד]. 

ועוד יש לומר : נאמר  ''ויהי ערב ויהי בקר" [בראשית א'] , הזמן מתחיל מהלילה. לילה ויום מסמלים גם את עניני הגלות והגאולה . הלילה מסמל את הגלות , והיום את הגאולה. למדנו מתורתו של המהר''ל שהגלות היא הכנה הגאולה . כשם שהלילה קודם ליום , כך ההעדר  וההפסד קודמים  לצמיחה ולבניין.אם כן במושגים של גאולה וגלות הלילה הוא הכנה ליום. 
ועל כן אנחנו מבקשים :" קרב יום אשר הוא לא יום ולא לא לילה"  , שהקב'ה יקרב את זמן הגאולה , אלא שמבקשים אנו גאולה שאין לפניה צער וסבל , זמן שהוא לא יום שלפניו יש לילה. ועד שיגיע הזמן לו אנחנו מצפים אנחנו מבקשים : " רם הודע כי לך היום אף לך הלילה " , עם ישראל עובר צרות ומשברים , תן לנו כח לשאת את ההוה עי' שתודיע לנו בצורה שתתיישב הדעת שלנו , ונבין שגם הלילה שייך לסדר ההנהגה האלוקית ויש לו תפקיד של הכנה לטוב לו אנחנו מצפים.

אדיר הוא יבנה ביתו בקרוב כתוב במסכת ראש השנה (דף לז) שבית המקדש השלישי , יתכן שיבנה בליל פסח . ומסביר רש'י שמאחר שבית המקדש השלישי יבנה בידי הקב'ה ולא על ידי אדם , הרי יוכל להבנות בליל החג, שבו אסורה המלאכה לישראל . הוא אשר אנו אומרים : מאחר שאדיר הקב'ה הוא יכול לבנות את בית המקדש בעצם ליל הסדר , ואם כן זה יכול להיות בקרוב ממש (הרה'ק יששר דב זצ'ל מבלז).

ושמעתי רעיון נוסף: מדוע אחרי שנאמר "הוא יבנה ביתו בקרוב" , חוזרים ומבקשים "במהרה בימנו בקרוב" ? והתשובה : אצל הקב'ה המושג קרוב שונה מאשר אצלנו , שכן יום אצל הקב'ה הוא אלף שנים , אך אנו מבקשים בקרוב עפ'י מושגי הזמן שלנו "ימינו בהם שבעים שנה" וגו' .(הרב יחיאל מיכל זק''ש) .

ואם כן שני הפרושים משלימים זה את זה : אנו מבקשים שהקב'ה  יבנה ביתו בקרוב , וקרוב אצלו יכול להיות ממש בעצם ליל הסדר , אך לאידך גיסא שקרוב אצל הקב'ה יכול להיות גם זמן שהוא רחוק מאד מאתנו אנו מבקשים :במהרה בימנו בקרוב . 

שנים עשר מי יודע ? שנים עשר אני יודע : שנים עשר שבטיא , אחר עשר כוכביא , עשרה דבריא:כאן הפייטן מונה את הטובות שזכנו הקב'ה והוציאנו ממצרים , ונזכיר חלק מהם : שנים עשר השבטים ירדו למצרים בעקבות החלום של יוסף שאחד עשר כוכבים משתחווים לו , הקב'ה הגשים את החלום ויוסף היה למלך במצרים , ונשתלשלו הדברים , היינו בגלות וזכינו לצאת ממצרים באותות ובמופתים ולקבל את עשרת הדברות בסיני.                        

לשנה הזאת  בירושלים הבנויה
�


הדלקת נרות


ירושלים: 18:37


ת''א: 18:54


צאת השבת ת''א


19:54








סוף זמן אכילת חמץ 


9:55


סוף זמן ביעור חמץ


11:17


סוף זמן אכילת אפיקומן


00:39




















