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ליל הסדר התשס"ז – כתה ה' בנים מציגה דברי תורה על ההגדה
ערכה:  מיכל אביטבול

מגיד

" לפני כ-300 שנה הפליגה לעולם החדש אוניה ושמה מייפלאואר, שהגיעה לחופי אמריקה והיו הראשונים, המייסדיםוהבונים של ארץ ואומה זו. היה זה מאורע גדול בתולדות אנגליה ואמריקה. אבל תאב אני לדעת, אם יש אנגלי אחד, היודע בדיוק אימתי הפליגה אונייה זאת, כמה אמריקאים יודעים זאת?

היודעים הם כמה אנשים היו באותה אונייה? מה היה טיבו של הלחם שאכלו בצאתם?

והנה לפני יותא מ- 3300 שנה, לפני הפלגת מייפלאואר, יצאו היהודים ממצאים, ולכל יהודי בעולם, ואף באמריקה וברוסיה הסוביטית, יודע בדיוק באיזה יום יצאו, וכולם יודעים בדיוק איזה לחם אכלו...

ועד היום אוכלים היהודים בכל העולם כולו מצה זו בחמישה-עשר בניסן, באמריקה, ברוסיה ובארצות אחרות, ומספרים ביציאת מצרים ובצרות שבאו על היהודים מיום שיצאו לגולה. והם מסיימים בשני מאמרים: השתא עבדי, לשנה הבאה בני-חורים. השתא הכא, לשנה הבאה בירושלים"

דוד בן-גוריון

מתוך נאום בפני ועדת החקירה של האו"ם לפני הקמת המדינה 

"וכל המרבה לספר ביציאת מצרים הרי זה משובח"

מדוע אין מברכים על סיפור יציאת מצרים?

מצווה שמברכים עליה, אפשר לברך רק אם המצווה מוגדרת, מוגבלת, ואני יודע שהברכה לא תהיה לשווא כאשר אעשה את המצווה לפרטיה ודקדוקיה. למשל מצוות ציצית, נטילת ידיים, קביעת מזוזה ועוד. אבל מצוות שאין להן גבול, שאין להן קיצבה, כמו כיבוד אב ואם, צדקה וכמו סיפור יציאת מצרים, אתה לא תוכל להגיד " קיימתי את המצווה" כי היא אף פעם לא נגמרת!
(החתם סופר)

"כל דיכפין ייתי ויכול, כל דצריך ייתי ויפסח..."

לכאורה זו הזמנה כפולה. מדוע יש לפנות אל מי שרעב ופעם אל מי שצריך, האם זה לא אותו אחד?

יש מי שזקוק לאוכל. אדם עני, רעב, מחפש מקום להשביע את רעבונו – כל דיכפין- כל מי שרעב ואין לו אוכל או כסף כדי לקנות אוכל, שיצטרף.

יש אחרים שיש להם כסף אבל הם אנשים בודדים, הם זקוקים לחברה. לא האוכל חסר להם, חסרה להם החברה. 

לכן הכפילו, אנו מזמינים שני סוגים שונים של אנשים, כל אחד אם הצרכים שלו.
טמון כאן רעיון קהילתי-חברתי נפלא!

(עפ"י הגדה של פרופ' דב גולדברגר)

"מה נשתנה הלילה הזה..."

כמה ימים לאחר הפסח אירח הרב שך את נכדו שלא ערך את הסדר אצלו.

"שמעתי ששאלת ארבע קושיות – איזו תשובה קיבלת עליהן?" שאל הרב שך את נכדו.

נבוך הנכד.

הפטיר הרב: " אם יש קושיות צריך להבין את התירוצים. אספר לך מעשה שהיה. הגאון רבי אייזל זצ"ל, רבה של סלונים, חיפש חתן תלמיד חכם לביתו. הגיע לישיבת וולוז'ין והקשה קושיה קשה כברזל. מי שישיב על הקושיה יהיה לחתנו. להטו הרוחות, חלקו והתפלפלו. הוא דחה את התירוצים והפריך פלפולים, ופנה לשו לעירו. כשהחלה כרכרתו לנסוע רץ אחריה אחד הבחורים וקרא בקול שיעצור. עצר הגאון, וחשב: הנה עוד בחור שמנסה כוחו בתשובה. נסתור גם אותה ונמשיך...
הגיע הבחור מתנשם ומתנשף, ואמר: " כן חתן, לא חתן, חתנו של הרב כבר לא אהיה, אבל מה התשובה?"

גילה לו רבי אייזל את התשובה ובחר בו לחתן! "

"וכך נכדי", המשיך הרב שך לנכדו "תוודא שהינך מבין את התשובות לקושיות ואל תשאל סתם כי זה כתוב בהגדה."

(הרב שך)

" ברוך שנתן תורה לעמו ישראל... כנגד ארבעה בנים דברה התורה"

מה הקשר בין "ברוך שנתן תורה לעמו ישראל" לבין "כנגד ארבעה בנים"?

שלא יעלה על דעתך שהתורה ניתנה רק לחכמים, לגאונים, לרבנים. הקב"ה נתן את התורה לעמו ישראל, לכולם. לאנשים שונים, לחזקים וחלשים, לקולטים מהר ולקולטים לאט, לצדיקים, לבינוניים ולרשעים. התורה שייכת לכולם וכולם ראויים ללמוד בה ולהכירה על-פי יכולתם.
( עפ"י רש"י אורחות חיים)

"אחד חכם ואחד רשע ואחד תם ואחד שאינו יודע לשאול"

המילה אחד מופיעה ארבע פעמים, מספיק היה לומר: " כנגד ארבעה בנים דברה התורה: חכם,רשע, תם ושאינו יודע לשאול"

הביטוי "אחד חכם", "אחד רשע" וכן הלאה למה באו? 

רבה של לוצק, הרב זלמן סורוצקין, כתב כי ארבעת הביטויים אחד אין משמעותם כמספרים, אלא , אחד זה ואחד זה, כלומר בין כך ובין כך. כמו שכתוב במשנה בבבא קמא לגבי שור     " אחד תם ואחד מועד, משלם".

 הכוונה שם, היא לא שור אחד תם ושור אחד מועד, אלא בין אם הוא תם ובין אם הוא מועד (שנגח כבר שלוש פעמים) חייב לשלם לפי העניין. כך גם פה: בין אם בנך הוא חכם, ובין אם הוא רשע, בין אם הוא תם ובין אם אינו יודע לשאול, אתה חייב לחנכו, לספר לו ולהגיד לו את סיפור יציאת מצרים.
( הרב ישראל לאו)

מה שמאחד את הישיבה סביב שולחן הסדר שעל ההורים להכיר בשונות של ילדיהם, בהבדלים שבין כל ילד וילד ולענות לכל ילד על פי דרכו הייחודית תוך שמירה על אווירה משפחתית מאחדת ואוהבת.
(הרב שי פירון)

" חכם מה הוא אומר? מה העדות והחוקים והמשפטים אשר ציוה ה' אלוקינו אתכם?..."

"רשע מה הוא אומר? מה העבודה הזאת לכם?..."

מה ההבדל הגדול בין החכם והרשע? שניהם, כך נראה, מוציאים עצמם מן הכלל במילים "אתכם", עפ"י החכם ו"לכם" עפ"י הרשע?

עיקר ההבדל הוא בפרט קטן, המצוי בהקדמה לדבריהם. לגבי החכם נאמר (דברים ו',כ') " כי ישאלך בנך מחר...".  לגבי הרשע נאמר (שמות י"ב, כ"ו) "והיה כי יאמרו אליכם בניכם". 
כל זמן שהבן שואל ותהיינה שאלותיו אף נועזות, אף תוקפניות- הרי סימן הוא שרוצה הוא, בתשובה וביישוב קושיותיו, ואין הוא רשע, חס וחלילה, אלא תלמיד הצמא לדעת.

ואילו הרשע אינו שואל ואינו רוצה בתשובה, הוא כבר קבע את עמדתו ואינו רוצה עוד לשמוע תשובה, לכן נקרא רשע.

בנוסף לכך לא שכח החכם לומר "אשר ציווה ה' אלוקינו אתכם", רואה הוא בכל אלה ציווים ומכיר הוא בחיובם, מה שאין כן הרשע, הרואה את "העבודה", אך אינו רואה מאחריה את המצווה על העבודה.

(עפ"י עיונים בהגדה של נחמה ליבוביץ)

פירוש שונה לארבעת הבנים, לא זכור לי מפי מי נאמר...
בכל אחד מאיתנו יש את ארבעת הבנים. לעיתים אנו מראים את הצד החכם שבנו, לעיתים, לא עלינו, אנו מראים את הצד הרע שבנו, לעיתים אנו משתאים מדבר יפה ומתפעלים- זהו הצד התם שבנו ולעיתים אנו לא מבינים דבר כלשהוא ואפילו לא יודעים מה צריך לשאול.

אנו צריכים לחיות בשלום עם כל הצדדים באישיותינו ולנסות להבליט, לתקן ולחזק את הצדדים החיוביים שבנו.
(לא ידוע)

" והיא שעמדה לאבותינו ולנו"

מי זו "היא" שעמדה לאבותינו ולנו?
הפירוש כפשוטו הוא כהמשך לקטע הקודם: " ברוך שומר הבטחתו לישראל", אותה הבטחה של ברית בין הבתרים. ההבטחה או הברית היא שעמדה לאבותינו ולנו. היתה זו ברית עם אלוקים שהוא נצחי ואין בו כל שינוי, ולפיכך אף היא נצחית ללא ביטול.

אך ניתן להוסיף פירוש נוסף: "היא" זו האמונה, אותה אמונה שלא זנחנו ולא נטשנו מדורי –דורות כי אכן תתגשם הבטחתו של הקב"ה בברית בין הבתרים ואנו עתידים להיגאל ולשוב לארצינו.

(הרב ישראל לאו)

"שנאמר ארמי אבד אבי ..."

קטע זה של ההגדה לקוח מפרשת "כי תבוא" (דברים פרק כ"ו). פרשה זו נאמרת ע"י עובד האדמה המביא לבית המקדש את הפירות משבעת המינים שביכרו בשדהו. 

מדוע קטע זה נבחר דווקא?

מקרא ביכורים יש בו מידת הענווה. עובד האדמה הלוקח את הסל על כתיפו, יש בו ההכרה בחסדי ה', למרות שעמל רבות לקבל את תוצרתו, יש בו הכרת הטוב והענווה להגיד תודה לקב"ה שבזכות חסדיו יש בידו פירות.

דומה שמצבו של מביא הביכורים דומה למצבינו. השובע הכלכלי, הרווחה האישית והנוחות עלולים להביא לשכחת העבר.

התורה בחרה להביא את דברו של מביא הביכורים משום שאנו דומים לו. גם אנו נמצאים הרבה דורות אחר יציאת מצרים. זכינו למדינה ולעצמאות, זכינו לכלכלה מפותחת ולקיבוץ גלויות. 
כאן עלינו להתחבר אל מביא הביכורים, הזוכר את חסדי ה' מיציאת מצרים ועד לרגע זה שיש ביכולתו להביא את פירותיו אל בית המקדש. 

שתי המידות של ענווה והכרת הטוב נלמדות מקטע זה.
(נחמה ליבוביץ)

"כמה מעלות טובות למקום עלינו אילו הוציאנו ממצרים ולא עשה בהם שפטים... דינו"
קריאה רגילה של הקטע מעלה תהיה לגבי המשמעות של המילה דיינו. האם באמת די היה לנו בכל אחד מהדברים לבד?

יש לקרוא את  המילה דיינו כשאלה.

דיינו?

וכיוון שהתשובה היא כמובן לא, ממשיכים משלב לשלב. כיוון שלא דיינו בשלב אחד, נחוצים השלבים הבאים לגאולה המלאה.

מכאן מובן מדוע מיד לאחר דיינו? מופיע "על אחת כמה וכמה" . אם דיינו זאת השאלה, הקטע "על אחת כמה וכמה" זו התשובה.
(מלבי"ם)

" בכל דור ודור חיב אדם לראול את עצמו כאילו הוא יצא ממצרים"

בלק אמר על עם ישראל: "הנה עם יצא ממצרים, הנה כיסה את עין הארץ" (במדבר כ"ב, ה')

הכל בלשון עבר. הוא היה סבור שעם ישראל רוצה לשכוח את עברו ולעסוק רק בעתיד.

בלעם לעומת זאת אומא: " הנה עם היוצא ממצרים", הוא מזהה את הרצון של העם לשמר את העבר ואת הקשר לאבותיו שיצאו ממצרים.

זו חובת כל דור ודור לשמר ולהזדהות עם העבר, " כאילו הוא יצא ממצרים".
(הרב פינשטיין)

