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ש"ס והציונות: ניתוח הסטורי

מאת: ד"ר נרי הורוביץ
מבוא

תנועת ש"ס היא הופעה מורכבת הניזונה מרבדים היסטוריים וממקורות זהות שונים. בכל אחד מן המקורות השונים מקופל יחס שונה אל הציונות כהופעה פוליטית, מוסדית ואידאולוגית. בכל מגוון ההשפעות ניכרת אמביוולנטיות גדולה כלפי התנועה הציונית. כדי להציג ולבחון את המקורות הרבים המעצבים את העמדות של תנועת ש"ס, למרכיביה, כלפי הציונות יש לפרט ראשית את שורשיה שלההופעה.

נקודת המוצא לדיון תופסת את תנועת ש"ס כהופעה שיש לה שני הקשריםהיסטוריים. ההקשר הראשון כרוך בהיסטוריה של יהודי המזרח. ש"ס מבטאת את ההתמודדות המאוחרת של יהודי המזרח עם הופעתה של המודרניות.1 הופעתה המאוחרת של המודרנה בחלק מריכוזי היהודים במזרח, ואופייה הפחות טראומטי, הביאה לניצנים של תגובה שמרנית כלפי מנהגים וערכים חדשים בחברה המסורתית. 
ההתמודדות התיאולוגית של השמרנים עם ניצני המודרנה היתה מוקדמת, אולם המאבק החברתי על דמותה של החברה הואץ בשנות השלושים והארבעים של המאה הנוכחית.2 ההקשר השני להופעתה של תנועת ש"ס קשור בהיסטוריה של מדינת ישראל ויהודי המזרח שעלו בעלייה ההמונית ובסמיכות לה. בהקשר זה ניתן לתאר את תנועת ש"ס כהופעה ישראלית הממזגת מחאה חברתית עם יצירת אלטרנטיבה של זהות מזרחית דתית שמרנית בתוך מדינת ישראל.3 שני ההקשרים, של ההיסטוריה היהודית והישראלית, קשורים זה בזה בכמה אופנים. ראשית, ניתן לומר כי בעקבות העלייה למדינת ישראל הצעירה התחלפה התפאורה להתמודדות בין שמרנים ומודרניסטים בחברה היהודית והועברה לסביבה חדשה. הסביבה הציונית התייחסה, במישרין ובעקיפין, לאופן שבו יהודי אירופה התמודדו במפנה המאה עם משבר מסוג דומה. דמות החברה הקולטת הציגה, לפיכך, אופציות של זהות הצומחות ממשבר מודרניזציה. עבור אחדים היה כאן מקור להזדהות עם הציונות, שהילכה קסם במהפכנותה, ואילו עבור אחרים יצר המפגש אי-נוחות ודיסוננסים.4 החלפת התפאורה של ההתמודדות עם משבר המודרניות ביהדות המזרח חיברה פיזית קבוצות גדולות מבין השמרנים שנפגשו בריכוזי העולים, במקומות עבודה ובבתי הכנסת. תופעה זו, כפי שנראה בהמשך, הרחיבה את המגע המוגבל שהתקיים בין רבנים מארצות שונות והטילה את השמרנות הדתית על סביבה חברתית צפופה יותר תוך חדירה לשכבות רחבות. התלכדות השמרנים היתה, לא מעט, השתקפות של יחסי הכוחות הפוליטיים במדינת ישראל כאשר הרבנות הראשית, המפלגות הדתיות ומערכות החינוך האוטונומיות שלהן מסייעות ביצירה ובשימור של אותה שכבה חברתית שמרנית שמתוכה תצמח ש"ס.

השמרנות לעומת המודרנה

החלפת התפאורה סימנה, בטווח הארוך, גיבוש תנאים חברתיים שהביאו ליצירת שכבה חברתית שמרנית בעלת זיכרון היסטורי מוקדם של עימות עם המודרנה בארצות המוצא. אולם, בטווח הקצר, היתה לה בעיקר השפעה מעכבת. ההשפעה המעכבת, של העלייה למדינת ישראל, על התגבשותה של אופציה שמרנית דתית מזרחית, כרוכה בהקשר סוציולוגי ואידאולוגי. ההקשר הסוציולוגי נוגע בקשיי הקליטה של העלייה ההמונית, בהשפעה של מאמצי הקיום היומיומי ובהתפרקות מסגרות משפחתיות וקהילתיות. הפירוק הדמוגרפי של שכונות, כפרים וערים סימן קרע עמוק במיוחד, מבחינה דתית, בעיקר מבחינת מעמדם של רבנים ושליחי ציבור מקומיים שלא מצאו מקום בממסדים הדתיים הרשמיים. חלק מאותם רבנים יבנו בתהליך של עשרות שנים קהילות מקומיות סמויות שיהפכו פוליטיות יותר עם הופעתה של ש"ס. אותם רבנים מקומיים יהיו ספריות הזיכרון של יהודי המזרח.5 ההקשר האידאולוגי של דחיית התמודדות השמרנים בקרב יהודי המזרח עם המודרנה, קשור בהשפעות הציונות על העולים החדשים. היחס אל המדינה הצעירה בשכבות עממיות, כגילוי מעין משיחי, יצר אופציה של זהות לאומית. בקרב רבים

מן העולים נוצרה אשליה שהלאומיות מאפשרת מעבר חלק מחברה שמרנית לתוך חברה מודרנית. לאומיות זו התמזגה היטב עם המסורתיות של חלקים גדולים מהעולים החדשים כפתרון למתח בין שמרנות לבין מודרנה. בראשית שנות החמישים נהנו דוד בן גוריון ומפא"י מן האשליה של כניסה למודרנה דרך שער הלאומיות, אולם בתהליך איטי רכשו תנועת החירות ומנהיגה מנחם בגין את לבם של העולים. ההתפכחות של חלק מן העולים, מארצות המזרח, מ"אשליית המעבר החלק" יצרה את התנאים שבעקבותיהם יכולה היתה ש"ס לקום.

חשיפת מקורות התנועה

ההתבוננות על תנועת ש"ס כהופעה בעלת שני הקשרים, יהודי-מזרחי וישראלי, המתמזגים על הרקע ההיסטורי של מדינת ישראל, יכולה להיות מובנת על ידי מעין חפירה ארכיאולוגית וחשיפת המקורות של התנועה. בניגוד לדימוי פופולרי ש"ס היא תופעה בעלת עומק תיאולוגי המוליך לתקופת היישוב ולישיבת פורת יוסף בעיר העתיקה בירושלים. בישיבה זו נוצר אתוס מזרחי חוצה עדות ותחושה של אבנגרד המוציא תלמידי חכמים ספרדים מושלמים. הקמת הישיבה נועדה לענות על הצרכים של קהילות חדשות, בעיקר מקרב עשירי יהדות בגדד, ולספק מנהיגות רוחנית לריכוזים חדשים בעולם משתנה.6 על גבי השכבה הראשונה, מונחת שכבה שניתן לכנותה הסימביוזה הליטאית-מזרחית.7 מדובר על מגע מתמשך בארץ ובעולם בין יהודים שמרניים

בארצות המזרח לבין האורתודוכסיה האשכנזית הליטאית, אם כי, ישנה גם חשיפה אל החסידות האירופית.8 חלק מן המגע התקיים בארץ ישראל, עיראק, מרוקו ואיראן במחצית הראשונה של המאה, אולם רובו התרחש מאוחר יותר בריכוזי העולים ובמערכות החינוך החרדי במדינת ישראל. השכבה השלישית, המונחת על קודמותיה, נוגעת להתארגנויות דתיות עדתיות מקומיות, בשנות השישים. היה זה מאמץ של חוגים סביב הרב עובדיה יוסף לכונן תנועה חברתית על בסיס החוגים השמרניים בקרב העולים בכלל, ובתנועת המושבים בפרט. ניסיון זה, במסגרת "נאמני תורה", מציג את המאמץ השיטתי הראשון לארגן דתית, פוליטית, חינוכית וחברתית את חוגי הדתיים השמרנים, מארצות המזרח, במדינת ישראל. 
השכבה הבאה מסמנת שלב בהתפכחות מן הציונות ואת ראשיתה בתנועת התשובה המזרחית מיד לאחר מלחמת ששת הימים ובסמוך להופעת הפנתרים. אולם את התנופה העיקרית להלכי רוח מפוכחים אפשר לזהות לאחר מלחמת יום הכיפורים.9 השכבה האחרונה כרוכה בהופעתה של דת עממית מזרחית ישראלית רכה, בדמות פולקלור עדתי והופעה קשה יותר סביב פולחן הקדושים.10 עדות ליכולת לתרגם חלק מהכריזמה הדתית של הדת העממית לכוח פוליטי נראית בהצלחתה היחסית של מפלגת תמ"י המשמשת סימן דרך מורכב לכינונה של ש"ס.11 מבחינה זו העילות להקמתה של ש"ס, בתוכן העלבונות המתמשכים של תלמידי חכמים בחברה החרדית האשכנזית, הפוליטיקה של הרבנות הראשית, הקיפוח של מוסדות ספרדים לאחר כניסת החרדים

 לקואליציה ואפילו הקמתן של רשימות חרדיות מקומיות - עילות אלה הן בעלות חשיבות קטנה.12 הגישה הארכיאולוגית לפענוח מהותה של תנועת ש"ס מניחה כי בשנות השמונים

נוצרו תנאים חברתיים הולמים ליצירת התארגנות מחדש של החוגים הדתיים השמרניים בקרב יהודי המזרח מול המודרנה. ההבשלה של התנאים החברתיים נפגשה בהגות תאולוגית סוציולוגית שנתגבשה ממקורות שונים, אולם בראש ובראשונה מתוך מפעלו הדתי של הרב עובדיה יוסף.13 במידה רבה הצלחתה של תנועת ש"ס היא חוויית תיקון של חוגים שמרניים ותלמידי חכמים בחזקת "סוף הכבוד לבוא". ש"ס, לפי הסבר זה, מסמנת את תוצאות המפגש בין הגותם של הרב עובדיה יוסף ואחרים לבין תהליכים סוציולוגים שונים בקרב יהודי המזרח.

כל אחד משני ההקשרים הרחבים להופעתה של התנועה, כל אחת מן השכבות המרכיבות את ש"ס וההגות הדתית חברתית של הרב עובדיה יוסף הותירו בש"ס רישום שונה ביחס לציונות. רק סקירה של כל אחת מן השכבות ובחינת היחס שהיא מסמנת אל הציונות יכולה לשרטט את הדיסוננסים והאמביוולנטיות של התנועה ותומכיה כלפי הציונות, החברה הישראלית והמדינה.

ישיבת פורת יוסף והיווצרותה של חרדיות ספרדית בארץ ישראל

איך יעלו אל המור-יה

איך אל "פורת יוסף יגיעו -

הן הומיה רועשת הקריה

והרוחות טרם הרגיעו

הם ב"צופיוף", בבית המדרש

יושבים והוגים בתורת אל:

וכל אשר בנגלה ובנדרש

פורץ החוצה אל כל ישראל

אז יפכו מעיינות כנחלים

בינות לרחובות אז תורה -

תבער כמו אש כגחלים בכל

קרן ופינה אז אורה.

(ר' הכהן יוחנן בן אהרון חזק)

ישיבת פורת יוסף היתה ישיבה ייחודית באופייה. היא ניזונה משכבה חברתית של ספרדים דתיים בירושלים ובריכוזי היישוב הספרדי הישן. קבוצות אלו היו מאורגנות במסגרות דתיות, משפחתיות ועדתיות מקומיות על בסיס שכונתי ובעיקר סביב מערכת חינוך של ת"תים עדתיים. אל תלמודי התורה נשלחו ילדים מן החוגים שבחרו להתבדל, במידה זו או אחרת, מן היישוב הציוני החדש ואפילו מן החוגים היותר מודרניים ששלטו בוועד העדה הספרדית. אל החוגים הדתיים השמרניים התווסף טפטוף של מאות משפחות שהגיעו מעירק, מרוקו, בוכארה, אפגניסטן, גרוזיה, מצרים וסוריה בשנות העשרים והשלושים. עולים אלה נקלטו לתוך מסגרות

משפחתיות, פתחו עסקים קטנים ויצרו קהילות מהסוג של היאזדים או הגורגים בירושלים. משפחתו של עובדיה יוסף, שעלתה ב1924- מעיראק, נמנית על סוג עלייה זה.

בת"תים הספרדיים בירושלים נוצרה ספרדיות דתית חוצת עדות המובחנת ומנותקת מתהליכים שהתרחשו ביישוב ובתנועה הציונית. יחד עם זאת הניתוק לא היה שלם. בתהליך הדרגתי התערו רבים מקרב הספרדים הדתיים בישוב המאורגן. חלק מההתערות היתה תוצר של תהליכים כלכליים והזדקקות למוסדות ציוניים והסתדרותיים אולם חלק אחר מן ההתקרבות ניתן להסבר בהלכי רוח לאומיים שמשכו נוער ספרדי לתוך מסגרות היישוב החדש. בשנות הארבעים בלטה משיכה זו בעיקר בהצטרפות לאצ"ל מקרב בוכרים ועיראקים ופחות בעדות אחרות. התהליך של

הצטרפות אל התנועה הציונית חצה לעתים בתוך משפחות כאשר ההכרעה על טיב מערכת החינוך אליה נשלחו הילדים עשויה היתה לקבוע את האוריינטציה הפוליטית.

תכנית הלימודים בת"תים הספרדים נעדרה כל התייחסות אל הקוריקולום שנלמד בבתי הספר השונים של הזרמים הציוניים. מבחינה זו הסוציאליזציה המסורתית לא היתה מכוונת כנגד הציונות, אלא היתה בלתי רלבנטית לגביה. יחד עם זאת ככל שנקפו השנים נחשפה, שלא דרך החינוך, השכבה של הספרדים הדתיים לפוליטיקה הציונית. מכאן, שהציונות בעיני חלק מבוגרי הת"תים היתה הופעה מקבילה לחיי היום יום שהתנהלו במסגרות דתיות עדתיות סגורות יחסית. בוגרי ת"ת בני ציון, תלמוד התורה בו למד הרב עובדיה יוסף, לא קיבלו את הסוציאליזציה הציונית המובהקת אליה נחשפו בכל המוסדות שהיו בפיקוח הוועד הלאומי. במידה ופנו 
ללימודים בישיבת פורת יוסף המשיכו במסלול שהרחיק מסדר היום היישובי הציוני לתוך סדר יום מקביל של החברה היהודית הספרדית דתית. דברים אלו תקפים במיוחד ביחס לבוגרי הת"תים הספרדים בשנות העשרים והשלושים מהם צמחה המנהיגות הדתית העתידית של ש"ס והחרדיות הספרדית ובתוכם רבנים דוגמאת הרב בן ציון אבא שאול, הרב יאודה צדקה ובני משפחות הרבנים הררי רפול, בן שמעון, עדס, ענתבי, מונסה ועוד.

בין החברה היישובית לחברה החרדית

החברה הדתית ספרדית היתה לא רק בשולי החברה היישובית ציונית אלא גם במערכת יחסים מורכבת עם החברה החרדית האשכנזית המתבדלת. מחד גיסא, היתה קרבה גיאוגרפית גדולה בין הקבוצות אולם מאידך גיסא, חצצו ביניהן מחסומי שפה, מנטליות ומערכות מוסדיות. המנהיגות החרדית אשכנזית ואגודת ישראל הגדירו, במצע, כבר בשנות העשרים, את היעד של גיוס החברה הדתית השמרנית הספרדית. אולם המינוח חרדים ספרדים רווח לא רק בתודעתם של אנשי אגודת

ישראל, אלא אף בקרב חלק מהרבנים הספרדים, בעיקר החאלבים, שנחשבו מחמירים וקנאים. מקום מיוחד באתוס של החרדיות הספרדית היה לרב שלמה אליעזר אלפנדרי. מפגש מיתולוגי בין ה"אלפנדרי", ה"סבא קדישא", לבין הרבי ממונקאטש, בעל המנחת אליעזר, מסמן כי גם הקנאים במחנה האורתודוכסי תפסו את הספרדים כמי שלא הוטמאו מרוחות המודרנה, ההשכלה והציונות ומשום כך מהווים יהדות אוטנטית שיש להגן עליה.

אחד מביטויי הברית בין הרבנים השמרנים בקרב הספרדים לבין היישוב הישן בירושלים, והחרדים האשכנזים בכלל, ניכרת בהצטרפותם של הרבנים הספרדים למאבקים בנושאי צניעות בריכוזי החרדים. התרחבות שיתוף הפעולה של רבנים ספרדים, בעיקר חאלבים, עם החרדים האשכנזים בולטת בעמדתם בנושא הפרישה ממוסדות כנסת ישראל במחצית שנות העשרים. בשנות הארבעים מתרחב המפגש בין שתי הקבוצות כאשר הרב עזרא עטייה, ראש ישיבת פורת יוסף, מוזמן לכהן במועצת גדולי התורה אולם לא חש בנוח בתוכה.

כך, במידה רבה החברה החרדית הספרדית מצויה כלכלית, פוליטית, גאוגרפית וחברתית בשוליים של החברה היישובית ואף מחוץ לחברה החרדית האשכנזית המתבדלת. המבנה הפנימי של מעט המוסדות החברתיים, המאורגנים בצורה אנכרוניסטית, וכשלונן החרוץ של משפחות אלישר, ואלירו וסיטון בהנהגת ועד העדה הספרדית, חיזקו את הפריפרליות של ציבורים ספרדים בכלל ושל החרדים הספרדים בפרט. יוצאת דופן מבחינה זו היא ישיבת פורת יוסף שנחשבה מוסד 
יוקרתי שהפך מרכז סביבו התגבשו החוגים הדתיים השמרניים מבין הספרדים בתקופת המנדט.

הישיבה סימנה חידוש מבחינה דתית. מבחינת תכני הלימוד ודרכי ההוראה העבירו ראשי הישיבה את הדגש מלימוד קבלה וחכמת הנסתר, בנוסח של מקובלי בית אל, לעבר עיסוק בפסיקה מתוך כוונה להפוך לבית היוצר למנהיגות דתית מודרנית בקרב יהודי המזרח. על רקע זה נבנתה הישיבה במתכונת המזכירה ישיבות אשכנזיות ובמסגרתה כולל המעניק מלגות מחיה, מבחני סמיכה רשמיים, קומפלכס מגורים ומערך ניהול מודרני. יחד עם זאת נשמרה המשכיות מסוימת למסורת של לימוד קבלה בקרב החרדים הספרדים בירושלים באמצעות הקמת אגף מיוחד שהתמחה 
בתחום זה. המקובל, הרב יצחק כדורי, נמנה תקופה מסוימת על הלומדים והמכוונים באגף זה.

הישיבה שימשה זירה לניסיונות של גורמים שונים לעצב את דמותה לפי רוחם. במסגרת זו הופעלו לחצים על ראשי הישיבה, מצד ועד העדה הספרדית, להכניס לימודים מקצועיים ולדאוג ללימודי חול בתחומים שונים. התנגדות חריפה במיוחד עוררו ניסיון של הראשון לציון, הרב עוזיאל, לקדם לימוד של ספרות מוסר ואף את הוראת כתביו של הרב קוק. על רקע זה הוקם חוג "מחתרתי" בישיבה שאחד מתלמידיו הבולטים היה הרב חיים דוד הלוי, לימים פוסק ציוני דתי ורבה של תל

 אביב. מתוך הכישלון להשפיע על צורת הוראת ההשקפה בישיבה שאף הראשון לציון, הרב עוזיאל הציוני, להקים מוסד מקביל להכשרת מנהיגים דתיים ורוחניים.  אולם כנשיא רשמי של ישיבת פורת יוסף הוסתרה התחרות בין המוסד החדש ישיבת "שערי ציון" לבין מוקד הכוח הדתי של השמרנות החרדית ספרדית.

 סדר יום אלטרנטיבי

השפעות פוליטיות חרדיות מסוימות הסתמנו בשנות הארבעים בישיבה. אחד הביטויים לכך היה כאשר הרב עטייה צירף חתימתו לכרוז המוחה על גידול שפנים על אדמת הקק"ל. היוזמה לפרסום הכרוז היתה של הרב צבי פסח פרנק, רבה הראשי של ירושלים, מי שבעצמו היה מאוד אמביוולנטי כלפי מוסדות היישוב. מחד גיסא, שימש הרב פרנק בתפקיד רשמי של הרבנות הציוניות אולם מאידך גיסא, הוא טרח להפגין את סלידתו מהתנועה הציונית וממוסדות היישוב. בשנות הארבעים ביקרו בישיבה גדולי תורה חרדים אשכנזים רבים ובתוכם החזון אי"ש, הרב איסר זלמן מלצר, הרב אהרון קוטלר. במידה רבה ניתן לאמר כי ישיבת פורת יוסף בשנות השלושים והארבעים היתה בלתי פוליטית אולם זכתה להכרה ממסדית, דתית וחרדית 
כחלק מהחברה הדתית בארץ ישראל. האמביוולנטיות של ראש ישיבת פורת יוסף כלפי התנועה הציוניות לא נבעה מכוחות מנוגדים אלא בעיקר כתוצאה מסדר יום אלטרנטיבי. סדר היום האלטרנטיבי נגע לחברה החרדית ספרדית בא"י, ליהודי המזרח ולפוליטיקה של העדה הספרדית. סדר יום זה השיק רק בצורה מוגבלת לשאלות שהעסיקו את התנועה הציונית והעם היהודי. אפילו כאשר סדר היום הציוני והכלל יהודי התמזגו לתוך סדר היום הדתי וזעזעו את היישוב, כפי

 שאירע בפרשת חינוך ילדי תימן שהגיעו בשנות המלחמה, לא מלאה הישיבה תפקיד חשוב.14

יחד עם זאת קשה להעריך את ההשפעה של השנים הסוערות, ערב הקמת המדינה, על החוגים סביב פורת יוסף. המתיחות בארץ ישראל גרמה להעברת הישיבה לעיר היהודית אולם בעיקר נחשפו תלמידי הישיבה לסביבה ציונית מובהקת ולגבי רובם גם לבני משפחה מגויסים. כך, למשל, היו בניו של הרב עטייה בהגנה, אחד מהם אף נפל בשבי הירדני, במשפחת הרב עובדיה יוסף היו אחים שהתגייסו לאצ"ל ולבני פנחס כבר במחצית שנות הארבעים. עדות לעמדות "לאומיות" אצל הרב עובדיה יוסף, המכהן במצרים באותן בשנים, ניכרת בקריאתו לעלייה ובתיאור סובייקטיבי ומאוחר של החקירות שנחקר על ידי משטרת הביטחון המצרית. רמז להלך רוח דומה, ביחס לציונות, ניתן למצוא בשיתוף פעולה של רבי אהרון שוויכה, בוגר פורת יוסף, תלמיד מובהק של הרב עטייה ומועמד לשמש רבה של חאלב, עם החלוץ הדתי ושליחיו.15 במהלך מלחמת העצמאות נפלו חיילים משכונות החרדים הספרדים ורבים מהם היו בני משפחות רבני ותלמידי פורת יוסף. ריבוי הספרים המוקדשים לעילוי נשמת נופלים בישיבות ובתי כנסת המזוהים עם החרדיות הספרדית משקפים תופעה זו.16 חורבנה של ישיבת פורת יוסף בעיר העתיקה, נפילת הרובע היהודי והניתוק של הישיבה מריכוזי קהילות היהודים במזרח סימנו סיומה של תקופה. ישיבת פורת יוסף התקשתה להשתקם מתוצאות המלחמה והתקיימה בכמה סניפים בתוך ריכוזי 
החרדים הספרדים המסורתיים ובשכונת קטמון הנטושה, לשם הגיעו מפוני העיר העתיקה ששמשו חלק מהעורף החברתי של הישיבה. בתנאים אלו של התפוררות פנו כמה מבני משפחות הרבנים החאלביות לישיבות ליטאיות ובמיוחד לישיבת קול תורה של הרב ש.ז אויערבך. החשיפה לעולם הישיבות הליטאי המשתקם הקרין על האברכים הספרדים שאפילו אימצו באותן שנים את הלבוש הליטאי. למעשה רק בשנות השישים החלה פורת יוסף להשתקם מההרס שנגרם לישיבה בעטייה של נפילת הרובע היהודי במלחמת העצמאות.

החיבור הליטאי-חרדי-ספרדי

הוא ראה בעיני רוחו הצופה למרחקים

כי יום יבוא והם כיתומים יחיו:

כעדר וכצאן שאין לו רועה

ותמך ב"יהדות חרדית לספרדים":

של ימין מקרבת, אהבת ציון,

של "יראי השם" הנדברים להקים

שכינא מעפרא, ואשר יהיו

מסכת אבות, ולא יהא טועה

אובד בין דעות של בני נכר

והם קמו אחי, מחיל אל חיל -

לצאן הנטוש, העזוב קמו רועים,

נאמנים, ישרי רוח וקומה.

ורבבות הצילו מכבשן האש:

של התבוללות ושנאת ציון.

והם עדרים עדרים שבים אל צאן -

מרעיתם - אל ישראל סבא.

 (ר' יוחנן הכהן בן אהרון חזק)

את החיבור בין החרדיות הליטאית לבין החרדיות הספרדית ניתן לאתר בכמה אתרים ולהציגו ממספר נקודות מבט. העירנות של המנהיגות הליטאית ביחס לקיומה של יהדות מזרחית מלווה את התעוררותה והתארגנותה של האורתודוכסיה אל מולהסחף של החברה המסורתית. עד השואה התבטאה החשיבות של יהודי המזרח בכלל ותימן בפרט בשמשה כמטאפורה לחברה טהורה שלא טומעה בידי המודרנה וכשדה קרב עתידי נגד הציונות.17 אולם לאחר השואה הפכה אותה מחויבות חינוכית רכה לאמונה כי המאגר הגדול שממנו תיבנה החברה היהודית המסורתית מצוי בצפון אפריקה, באירן, ובקהילות של יהודי המזרח. עבור ישיבות רבות היתה סוגיית הגיוס של תלמידים חדשים שאלה של להיות או לחדול. בתנאים אלו תורגמו ניצנים של התחברות בין השמרנים בעיר מכנאס לבין "השליחות הליטאית" לתשתית עליה החלה פעולה אינטנסיבית של מוסדות "אוצרהתורה".18 להופעתה של "אוצר התורה" יש כמה מקורות השראה מלבד השאיפה למצואאת הרזרבה הדמוגרפית של החברה היהודית החרדית. במידה רבה יש בפעילות אוצר התורה המשך למאבק בציונות והצגת אתוס אלטרנטיבי לשליחות של הציונות, בשנים 
שלאחר מלחמת העולם השנייה. יחד עם זאת המימון והארגון נשענו על מקורות מגוונים בתוכם משאבים של הקהילה החאלבית בניו יורק, פעילות של המרכז האמריקאי של ישיבת מיר וגיוס של האגף הנובהרדוקי של ישיבות המוסר.19 מסלול פעולה מקביל, שבמסגרתו הוקמו גם אולפנות לבנות במרוקו, אפשר לזהות בחדירתה של חב"ד לעיירות, כפרים וערים שבהן היו קהילות יהודיות. 
ההקשר הארץ-שראלי של פעולת מוסדות "אוצר התורה" נוגע בהעלאת נושא חינוך היהודים מארצות המזרח ביישוב בתקופת המנדט. עימות עם התנועה הציונית, בעל מעמד של אירוע מחולל, קשור בקליטתם של עולים תימנים במהלך 1944-1943. משה פרוש, שהיה מזוהה עם הדאגה לחינוך הספרדי-חרדי, עורר את הציבור למתוח את המאבק על חינוך ילדי טהראן ולתבוע את חינוכם של ילדי העולים התימנים במסגרת דתית.20 רבנים אחדים בישיבת פורת יוסף הצטרפו לפעולה הליטאית, בין השאר משום שדיברו את השפות של הקהילות בארצות האסלאם, אולם בעיקר כיוון שליהדות החרדית הספרדית לא היה את הכוח ויכולת הארגון להוביל את המאבק על חינוך העולים. אחת הדמויות המרכזיות בפעילות של מוסדות אוצר התורה במרוקו

היה הרב רפאל עבו מצפת, שנמנה על תלמידיו הקרובים של ראש הישיבה, הרב עזרא עטייה בישיבת פורת יוסף.

האופציה החרדית

החיבור החינוכי בין השמרנים בקרב יהודי המזרח לבין הליטאים ומוסדות חב"ד התקשר אל הציונות בצורה מורכבת. האופציה החרדית היתה הופעה מקבילה לציונות כיוון שהתקשרה לסדר היום של העולם היהודי בכללו ושיקום עולם התורה לאחר השואה. על רקע זה נשלחו תלמידי מוסדות אוצר התורה, ומקבילותיה, לחינוך באנגליה, צרפת, ארה"ב וקנדה, כאשר מעשה זה אינו נתפס כאלטרנטיבה לציונות אלא חלק מהקשר שיקום העולם החרדי-אשכנזי שחרב. יחד עם זאת, היה מקופל בפעולה של מוסדות אוצר התורה אתוס אנטי-מודרני המכוון כנגד החילון בכלל

והציונות בפרט. מבחינה זו היה בשליחות ביטוי למאמץ של הצלה והכוונה של העולים, עוד בטרם עלייתם, לממסדים החינוכיים של החברה החרדית. היתה זו פעולה מתקנת בתוך הגל המשיחי-לאומי של יהודי מרוקו. 
החרדים האשכנזים, מתוך חולשה ואמביוולנטיות, לא תפסו עצמם כמי שמציעים אלטרנטיבה שלמה של קיום יהודי-פוליטי עבור יהודי המזרח. הם תפסו את תפקידם כמי שפועלים בתחום החינוך, כדי לבנות אסטרטגיה של קיום יהודי בתוך חברה משתנה ובעיקר במסגרת קיבוץ הגלויות במדינת ישראל. בהיעדר תשתית אנטי ציונית, בנוסח של "הלשכה השחורה", בחוגי הרבנים בארצות המזרח נזהרו מנהיגי החרדיות האשכנזית ממאבק חזיתי מול השליחים מישראל. אסטרטגיה עקיפה זו נבעה גם מדימוי אוהד שממנו נהנתה מדינת ישראל הצעירה בקרב הנוער וציבורים מסורתיים. החרדים האשכנזים, לפחות בשלבים הראשונים לחדירתם, לא נעזרו בחיבור בו נקטה האורתודוכסיה שהעמיד את ההשכלה והציונות כאם כל חטאת. הדברים קשורים גם בעמדות של בני הברית המקומיים של החרדים האשכנזים כאשר אפילו רבני מכנאס השמרנים לא יצאו, חזיתית, נגד הציונות באופן שנאבקו מול השפעות צרפתיות ומשכיליות.21

מאות התלמידים שהוצאו מת"ת בצפון אפריקה והופנו לישיבות ליטאיות כבר הכירו את השיח האנטי ציוני.22 רבים מהם, לאחר תקופה בישיבות בצרפת, אנגליה וטנגי'ר, הגיעו לבני-ברק ולריכוזי העולים מארצות האסלאם ותפסו את המדינה פנימה במונחי הביקורת החרדית אשכנזית על מדינת ישראל. יחד עם זאת אצל רבים מרבני ש"ס, חניכי הישיבות הליטאיות אין את החשש מתפיסות של "כוחי ועוצםידי". את העמדה המחייבת יותר כלפי כוח יהודי ניתן לקשור בכמה גורמים ובהם היחס השונה לאידיאל הפיזי של תלמיד חכם; אופי ההסדרים הפוליטיים

והמשפטיים היציבים בתוכם פעלה המנהיגות הדתית; עוינות כלפי הערבים בתוכם חיו; וגלגול קולקטיבי של מושג הכבוד ההולם את מושג הכבוד הלאומי במתכונתו הציונית.

ביטוי מאוחר לעמדה מחייבת זו יש בתפילה שחיבר הרב יוסף משאש, לאחר עלייתו ממכנאס, לכבודו של צה"ל. בתפילה מתוארים גבולות הארץ ונאמר כי "כל מלכי עמים שונאינו לפני צבא הגנה לישראל יכרעו ברכיים".23 היה זה שינוי בולט בהשוואה לעמדות שהציג הרב משאש ממקנאס בדרשה מימי החזית העממית בצרפת. בדברים, תחת הכותרת עול הגלות, הזהיר מנהיגם של החוגים הדתיים במקנאס מהתגרות במתנגדיו של ליאון בלום "שלא תכבו חס וחלילה

את הגחלת הקדושה של השלווה וההשקט שאנחנו חיים בהם בהבל פיכם בשירי לעג והיתול נגד המפלגה האחרת".24 באותה דרשה נעזר הרב במטאפורה של "תולעת יעקב" שאין כוחה אלא בפיה. 
היחס לממסדים הציוניים

בני הדור הצעיר יותר, שהתחנכו בישיבות הליטאיות ונחשפו לחברה הישראלית בגיל צעיר יותר, התחממו פחות מזיווה של הממלכתיות היהודית ותיארו את החברה הישראלית במונחי עקירת תורה. כך, הציג, הרב גבריאל טולידאנו, נצר לשמרנות הדתית של מקנאס, את מדינת ישראל של שנות החמישים, בדיעבד, כעוקרת תורה: "אילולא אור התורה שהואר מעלינו מעולם הישיבות הקדוש לא היה נשאר מאיתנו שריד ופליט. זו אינה היסטוריה, חוינו זאת על בשרנו. ההשכלה, הציונות, ההפקרות נעצו את צפרניהן בסלתה ושמנה של היהדות ספרדית ורק אור שמחת התורה

של הישיבות ובהירות הדעת של רבותינו, החזון אי"ש כל גדולי התורה עד עצם היום הזה הם שהצילו אותנו מבור תחתיות. את נפשנו אנחנו חייבים להם".25 דבריו של הרב טולידאנו הם השתקפות מאוחרת של ביקורת חריפה במיוחד בקרב הציבור החרדי בכלל והחרדי ספרדי בפרט, ביחס לממסדים הציוניים בשנות החמישים. במידה וריבונות יהודית אל מול הגויים הולידה אמביוולנטיות רבה הרי שבשאלת אופי המשטר הפנימי במדינה הצעירה נתפס הממסד של הציונות החילונית במונחים של הוצאה לשמד. המאבק על חינוך העולים בשנות העלייה ההמונית הביא להקמתו של "חבר הפעילים התורתי" מי שמלאו את תפקיד המחולל בגרסה הארץ-ישראלית של הסימביוזה חרדית-ספרדית-ליטאית. 
חבר הפעילים, תמונת החינוך ודימוי המדינה

הם היו החלוצים - פושטים ראשונים

שפשטו: בפרוזדור יהודה והנגב

להחזיר בתשובה אחינו העולים

ודיברו על ליבם, על לב אבות ובנים

כך החלו לנהור אל יהדות נאמנה:

שמרו שבת וקיימו מצוות וטהרה

אחינו העולים ממזרח, מערב ותימן

כך עשו אחים עבודת השם באמונה

וזה היה, כל זה באותם הימים קרה

כשציפה ישראל למנהיג נאמן

והכל לשם שמיים כיהודים חרדים.

(ר' יוחנן הכהן בן אהרון חזק)

הסימביוזה הליטאית מזרחית התרחשה לאורך זמן ובאתרים שונים אולם מבחינה מספרית בולטת חשיבותו של המפגש במדינת ישראל הצעירה. מפגש זה בא לידי ביטוי דמוגרפי ניכר בקימום זרם חינוך אגודת ישראל, והזרם העצמאי לאחריו, על יסוד רוב תלמידים מבין העולים החדשים מארצות האסלאם. ראשיתו של המאבק באינטגרציה הגוברת של החברה החרדית האשכנזית בתוך היישוב והמדינה בין . בתקופה זו עיצב הרחוב החרדי, מלמטה, לאומיות חרדית המצויה 1952-1945 בסולידריות גבוהה עם שאר החברה למורת רוחה של המנהיגות הליטאית. תחושת השייכות והבטחון הגובר באו לידי ביטוי בקרב הנוער החרדי והעסקנים כבר במהלך מלחמת העולם השנייה כאשר התנהלו מאבקים קשים על חינוכם של ילדי טהראן וילדי התימנים שהגיעו במהלך 1944-1943. מאבקים אלו לימדו את המנהיגות החרדית כי יש בכוחה להשפיע על המנהיגות הציונית, וביחד עם זאת הולידו הכרה כואבת בחולשתה של יהדות התורה. על רקע זה התחזקו מגמות התקרבות של החרדים אל הציונות הדתית על יסוד משא ומתן שהחל בשנות  השלושים המאוחרות. התקרבות זו, שביטוייה בחזית הדתית, יצרה פתח דרכו התמזגה אגודת ישראל לתוך מוסדות המדינה תוך יצירת דעת קהל של "מניחי תפילין". המגמה של ביטחון גובר התמזגה בשאיפה של המנהיגות להציע אתוס סביבו אפשר יהיה לגייס את הנוער החרדי, לאחר השואה, ולנתבו לפעולה חינוכית דתית.

מבחינה תיאולוגית אפשרה הלגיטימציה לפעולה חינוכית להעביר את מוקד הלקחים של השואה מתיאודיצאה, בחזקת צידוק האל, בדיעבד, אל אוריינטציה עתידית משקמת. מעבר להקשרים ההיסטוריים העמוקים איפשרה פעולה בתחום חינוך העולים להקטין את הקסם של הציונות, כיוון שריבונות יהודית אינה נתפסת רק כעמידה אל מול הגויים אלא מעלה פרובלמטיקה גדולה בין היהודים. ניתן לאמר, אם כן, כי הפעולה החינוכית של קבוצות חרדיות בין העולים החדשים מארצות האסלאםליכדה את החברה החרדית-האשכנזית בתוך המדינה החדשה. כל החוגים, שמרנים ולאומיים, צעירים ומבוגרים, רבנים ופוליטיקאים, מזרחיניקים וחרדים, אשכנזים וספרדים, הרבנים הראשיים וגדולי התורה ואפילו פעילי העדה החרדית הזדהו עם פעולת חבר הפעילים התורתי במחנות העולים. "חבר הפעילים", על אף אופיו הליטאי המובהק, נהנה מלגיטימציה גבוהה בדעת הקהל הדתית בכלל שהתלכדה סביב החזית הדתית. "הפעילים" אף הפנו ילדי עולים למסגרות ציוניות דתיות, אם כי, העדיפו לקלוט את הילדים במסגרות חרדיות.26

המיתולוגיה החרדית-אשכנזית מתארת את הקמת חבר הפעילים, בישיבת פוניבז' בדרמטיות רבה. במהלך שיחה של הגאון מפוניבז', רבי יוסף שלמה כהנמן, נכנס בחור גבוה בחליפת עור, דפק על השולחן והכריז "רבי מען שמדט קינדער" (מוציאים ילדים לשמד). בעקבות הדברים הורה הרב יוסף שלמה כהנמן לכמה מתלמידיו להכנס למחנות העולים ולחלץ משם ילדים תימנים ולהביאם אל הישיבה.השליחים של הרב חדרו אל מחנה עין-שמר והוציאו בהסכמת ההורים מספר ילדים.

התאור ההרואי מסתיים בסיפור מעט חשוד, כאשר הרב שומע בבוקר שבזמן ברכת המזון מוסיפים הילדים התימנים לאמר "הרחמן הוא יקום את נקמתנו, הרחמן הוא יעניש את ציפורה". הרב כהנמן חשב, לכאורה, שזהו מנהג תימני אולם גילה לתדהמתו כי ציפורה היתה המטפלת שגזרה את פיאות הילדים התימנים.27

תימנים בישיבת סלובודקה

תיאור אמין יותר, לא מוכר, לגבי דפוס הפעולה של חבר הפעילים מצוי בעדות של הרב ששון גריידי, מראשי השו"בים בירושלים, שהיה יתום במחנה בית-ליד: "באחד הערבים הגיעו ליד גדר התיל של המחנה שני בחורים מישיבת סולבודקה מחבר הפעילים ושאלו אם אני מעוניין ללמוד בישיבה. עניתי להם בחיוב. נתנו לי עצה שעלי לברוח מהמחנה ולהיות בשעות המוקדמות של הבוקר באחד הצריפיםששם ישבה אמי החורגת".

לאחר מפגש אלים בין הפעילים לשומרי המחנה הגיע לבסוף הילד ששון גריידי לישיבת סלובודקה "ושם מצאתי כעשרים וחמישה תלמידים מבני תימן שהוברחו מהמחנה הנ"ל ע"י חבר הפעילים. למדתי בסלובודקה כשנתיים בערך מסוף תשכ"ט עד כ"ח טבת תשי"א. במשך השנתיים נשרו כמעט רובם של ילדי תימן מישיבת סלובודקה ועברו לישיבת מקור חיים בירושלים. גם אני לאחר חליפת מכתבים עם חברים עברתי לישיבה".

ישיבת מקור חיים היתה הישיבה היחידה בארץ שהסכימה לקלוט ילדי תימן בשעריה וזה בזכותו של מר"ן ראש הישיבה ז"ל ובעצה אחת עם מוהרה"ג החזון אי"ש זצ"ל. אם ישנם כיום רבנים, רבני ערים, ורבני מושבות ושו"בים וראשי ישיבות לבני העדה התימנית, שמונים אחוז מהם תלמידי ישיבת מקור חיים".28 כדי להציג את מורכבותה של הגישה הארכיאולוגית יש לציין, כי הישיבה נוסדה בראשית שנות הארבעים כחלק ממאמץ לגבש מחדש את עולם התורה הליטאי בא"י אולם הוסיפה את ייעוד קליטת החוגים הדתיים השמרניים של עולי המזרח לתוכה. התיאור הדרמטי של פתיחת הישיבה לעולים מארצות המזרח משקף היטב את האתוס שהתפתח בקרב

תלמידי חכמים בוגרי הישיבות הליטאיות. לפי תיאורו של הרב גריידי "מיד בהיכנסו (של ראש הישיבה) לחדרו של החזון אי"ש אמר לו כדברים האלו: תדע לא נוכל ללמוד הרמב"ם אם לא נציל ילדי תימן. מופתע ומתגונן שאל ואיך אוכל להוסיף על עצמי מעמסה כזאת", בתשובה ניגש החזון אי"ש, למגירה של שולחנו הצנוע ושלף מעטפה ובתוכה תרומה נדיבה לישיבה.

חבר הפעילים ביטא, בעצם, את ראשית הפעולה הישירה של הליטאים בקרב העולים החדשים בכלל, ובקרב עולי המזרח, בפרט. ראשיתו של המאבק הפוליטי בקיץ 1949 דווקא בפעולה של הציונות הדתית, אולם היא דורבנה בכינוסי חירום של ראשי הישיבות מיד לאחר סיום הקרבות במלחמת העצמאות ובמגביות לטובת חינוך ילדי העולים. הופעתם של הפעילים היתה מאוחרת יחסית אולם היא הצליחה כיוון שהיא חיברה בין החוגים השמרניים מקרב העולים לבין החרדים האשכנזיים. חשיבותו של חבר הפעילים, מבחינת העולים מארצות המזרח כרוכה ביצירת המפגש ההרואי עם שותפים ואחים לדעה.

החשיפה לכור ההיתוך

ההליכה אל המחנות, והאתוס של מעבר מאוהל לאוהל ומדלת אל דלת, היו חיוניים להעברת ילדי עולים למערכת החינוך של אגודת ישראל ומאוחר יותר הזרם העצמאי. אופי קליטת העלייה, ההבדלים בכמות המשאבים, הגודל השונה חייבו פעולה יזומה "מלמטה" שתחפה על חולשות ארגוניות. גיוס מסוג זה, של תלמידי ישיבות, חייב הסכמה רבנית כיוון שיש בו חשש ביטול תורה. גדולי התורה, ראשי ישיבות ובעיקר החזון אי"ש אישרו פעילות מבוקרת של תלמידי ישיבה כיוון שמעבר להיבט התיאולוגי והחברתי יכולה היתה פעילות מסוג זה להוות שסתום לפעילות פוליטיתמבלי להתערות בחברה הכללית אלא להיפך תוך מאבק עימה.

משבר החינוך במחנות העולים שימש חוויה מעצבת של דור שלם של חרדים, אשכנזים וספרדים. לאחר שמסירות הנפש, החילוניות והקמת המדינה יצרו דיסוננס עמוק ביחס לציונות, נחשף הציבור החרדי למדיניות כור היתוך קצרת מועד ותוקפנית מצד הממסד הציוני. מדיניות זו היתה תוצר של להט אידאולוגי, תחושה של זמן חברתי דוחק ומעל לכל, תוצאה של אופי מערכת החינוך של המדינה הצעירה במפגש עם ריכוזי העולים. התקופה הקצרה שבין קום המדינה לבין פרסום

דו"ח ועדת החקירה לנושא חינוך העולים, הצטיירה בהיסטוריוגרפיה הפופולרית של החברה הישראלית כמייצגת את רוחה של התקופה. 
בציבור החרדי נצרבה תקופה זו כזיכרון המסמן את הסכנה הפוטנציאלית שמשקפת הציונות החילונית. למרות שבעקבות מסקנות ועדת פרומקין וחקיקת חוק חינוך ממלכתי, התמתנו מאוד דפוסי התחרות על נפשם של העולים החדשים, צמח דור שלם של תלמידי ישיבות, עסקנים, פוליטיקאים ועיתונאים חרדים שהצטרף לפעולה של חבר הפעילים עד שנות השבעים.29 הציבור החרדי הספרדי אימץ את הדימוי של מי שניצלו מכפירה ושמד וראו עצמם כאסירי תודה למנהיגות הרבנית. הכרת תודה זו נשמרה על אף הקושי בין אשכנזים לספרדים בחברה החרדית בכלל, ובמערכות החינוך, בפרט. דימוי עצמי זה, של ניצולים, קיפל בתוכו אימוץ עמדה ליטאית

שלילית כלפי הציונות. במקרים רבים אף התחברו תלמידי חכמים ספרדים עם השיח של האגפים הימניים באגודת ישראל שתפסו את המדינה במונחים של עקבתא דמשיחא. רבני ש"ס, חניכי הישיבות הליטאיות, הרב יצחק פרץ, הרב ראובן אלבז ואפילו אריה דרעי בנאום האצטדיון המפורסם ביטאו בשיח הציבורי, לאחר הקמת ש"ס, את הרוח הליטאית הקנאית.

תלמידי הישיבות הספרדים שנקלטו במסגרות החינוך החרדיות בשנות החמישים הזדהו עם החזון אי"ש ועם הגישה הליטאית המתנגדת לציונות והזדהו פחות עם עמדות מחייבות יותר שרווחו באגודת ישראל. מאוחר יותר בשנות השישים המאוחרות ובשנות השבעים מילא הרב אליעזר ש"ך תפקיד דומה בעיצוב עמדות תלמידי הישיבות המזרחיים כלפי המדינה. תיאור חטאיה של המדינה משלב ביקורת תיאולוגית על תפיסה יהירה של "כוחי ועוצם ידי" עם ביקורת על אופייה התרבותי והרוחני של הציונות כמאמץ מבני העלייה ההמונית ליצור יהודי חדש.

הנאמנות לחזון אי"ש

תלמידי הישיבות ראו עצמם עדות חיה למאמץ הציוני שאותו תיארה המנהיגות הליטאית. חשיבות מיוחדת היתה לנאמנות להגותם של המנהיגים הליטאיים, כיוון שהיה פער גדול בין נכונותה של החברה החרדית לקלוט את תלמידי החכמים הספרדים לבין הפתיחות של המנהיגות. סיפור, שחוזר בגרסאות רבות בין רבנים ספרדים חניכי ישיבות ליטאיות, מספר על תלמיד שסירבו לקבלו לישיבה אשכנזית.

הנער ניגש לחזון אי"ש ומספר לו כי נאמר לו שאין מקבלים ספרדים לישיבה וגדול הדור מצווה עליו ללכת לישיבה לגשת לספרייה ולאמר לרבנים כי אם אין מקום לתלמידים ספרדים אז צריך גם להוציא מהספרייה את הרמב"ם והפוסקים הספרדים. היחס של ראשי הישיבות וגדולי התורה לתלמידי הישיבות הספרדים היה פיצוי על הקושי החברתי. מכאן הנאמנות החזקה כל כך לחזון אי"ש ולממשיכיו.30 הפעילות של חבר הפעילים, במשך כל תקופת העלייה מארצות האסלאם, נשענה על שאיפה למשוך ילדי עולים דתיים ומסורתיים לזרם העצמאי ולמוסדות חינוך דתיים. לעתים היה זה מאבק אנטי ממסדי בתנאי נחיתות, כאשר בפריפריה ובמושבים היו מכשולים ממסדיים בפני האופציה של חינוך חרדי. על רקע זה המשיך חבר הפעילים לשמש מכשיר עיקרי לפיקוח ואמצעי לגיוס נוער מסורתי ושמרני. ההצלחה של חבר הפעילים היתה כה גדולה עד שבני העולים מארצות המזרח הפכו לרוב מובהק של תלמידי החינוך העצמאי בשלהי שנות החמישים.31 אחד מביטויי הסימביוזה הליטאית-מזרחית היה בכינון מוסדות ישיבתיים מיוחדים לעולים מארצות המזרח. מעט מאוחר יותר החלה להתמסד תופעה של הליכת רבנים ותלמידי ישיבות לפריפריה ולריכוזי העולים כדי להקים ישיבות ומוסדות לימוד דוגמאת ישיבת גרודנא, ישיבת הנגב, ישיבת באר שבע ועוד. סביב מוסדות החינוך קמו קריות חרדיות-אשכנזיות במקומות כמו אופקים ונתיבות אולם בשנים הראשונות לכינון מוסדות אלו היו רוב תלמידיהן מבין ילדי העולים. 
ההצלחה של אגודת ישראל והליטאים בפעולה בקרב העולים הביאה רבים מבוגרי פורת יוסף ומקרב הרבנים החרדים הספרדים לתמוך בחבר הפעילים. לעתים נעשו פעולות מקבילות של רבנים כמו הרב יאודה צדקה ואפילו הרב עובדיה יוסף לחדור אל העלייה החדשה, ופעמים נעזרה המנהיגות הליטאית ברבנים דוגמת הרב אליהו רפול כדי לכונן ישיבות חדשות, כגון נווה ארץ בבאר יעקב, ובמגמה להעמיק אתהחדירה אל העולים החדשים.

טשטוש ההבדלים בין החרדיות הספרדית הוותיקה לבין החרדיות האשכנזית באה לידי ביטוי קיצוני במחתרת ברית הקנאים, ששימשה תגובה פונדמנטליסטית לדמותה של המדינה. חברי המחתרת שנעצרו היו מקרב צעירי אגודת ישראל וישיבת פורת יוסף שם הוסתר מחסן הנשק של הארגון. ברית הקנאים היתה מחד גיסא, הופעה קיצונית אנטי ציונית, אולם מאידך גיסא, היתה זו הופעה לאומנית ואקטיביסטית. שאיפתה לא היתה מתבדלת ומתגוננות כשאיפת החזון אי"ש, אלא שיקפה קנאות פוליטית שעמדה בניגוד לכל השקפתם של הרבנים הליטאים.

המיסוד של העולים בפוליטיקה הדתית
"אותם ימים שבאתי ממצרים לארץ ישראל לא ידעתי איפוא אני בעולם. בבוקר הייתי עם דוב בתלמוד תורה של בית וגן הגאה בגאונותם של גאוניה – הרב אברמסקי והרב קונשטט, ומסתופפת בחצרותם של אדמו"ריה - הרב מאמשינוב והרב מסוכטשוב; ונסוכת חן מאצולת המשפחות הספרדיות הנכבדות שלה - עיני, אבו רביע וחביליו ואנג'ל. לפנות ערב חזרתי לשיכון עולים בבית מזמיל הדלה וחברותיה השמחות היושבות ברגליים מתנדנדות על הברזלים שליד מועדון 
תקוותנו, החבורה של קסלסי והחבורה של דדה והחבורה של מומו. בערב שבת הייתי עם אבא בבית הכנסת שלו בקהיר, אהבה ואחווה, לאן שהלך בית הכנסת שלו אתו, גם למעברה באזבסטונים. ובשבת, בכל שבת, הייתי עם סבא בחלב, עם הדרשות המעשים והבקשות והפזמונים של חכם עטייה ושל חכם עבודי. עולמות הרבה מילאו אותם ימים את נפשי בכולם שמחתי". (חיים סבתו, תיאום כוונות). 
מסלול מחייב יותר ואמביוולנטי כלפי מוסדות המדינה והציונות כרוך ביצירתה של דעת קהל דתית במדינה הצעירה. חלק מהחוגים השמרניים והדתיים בקרב העולים מארצות המזרח נקלט דרך ממסדים פוליטיים בכלל וגופי הרבנות בפרט לתוך אותו מעגל של ציבור דתי ותיק ועולה. המבנה המוסדי של הרבנות בתקופת המנדט ועיגונו בהסדרים של המדינה יצר כר פורה לפעילות של רבנים ספרדים בשכונות ותיקות וביישובי העולים.

חלק מהרבנים הספרדים נמנו על מקורבי הרב בן ציון חי עוזיאל וועד העדה הספרדית ואילו אחרים היו קשורים ברבנות הספרדית השמרנית הוותיקה שעליה נמנו, למשל, הרב יעקב טולידאנו והרב חזקיה שבתי, רבה הראשי של ירושלים. אולם בשנות החמישים נקלטו יוצאי פורת יוסף לתוך הממסד הרבני כאשר הרב חיים דוד הלוי, הרב עובדיה הדאייה וכמובן הרב עובדיה יוסף החלו במסלול שיוליך אותם להנהגה דתית של ציבורים ספרדים גדולים.

מבחינה זו יש לדוגמא של הממסד הרבני של פתח תקווה בשנות החמישים חשיבות רבה, כיוון שהיא מייצגת הופעה הממזגת כמה תהליכים ומשום המעמד ההלכתי של הרבנים. הרב הראשי הספרדי של פתח תקווה היה הרב עמרם אבו רביע, מי שהיה מקורב לרב עוזיאל, לימד בפורת יוסף אולם פעל גם במסגרת ישיבת שערי ציון. הרב הראשי האשכנזי של העיר היה הרב ראובן כץ, איש אגודת ישראל, שהפך לאומי בעקבות עלייתו ארצה. הרב כץ, שהושפע מהראי"ה קוק, פעל ליצירת כוח פוליטי דתי חרדי המבטל מחיצות בין חרדים לבין הציונות הדתית.32 הרב עובדיה יוסף כיהן בבית הדין של פתח תקווה בשנות החמישים, התגורר בעיר ואף שלח את בנו לישיבת נחלת ראובן. גישתו של הרב ראובן כץ אל הציונות, שלא דרך המסלולים התיאולוגיים של העימותים הגדולים בין הציונות ומתנגדיה, מזכירה במידה רבה את עמדותיו האמביבלנטיות של הרב עובדיה אל המדינה והציונות. עמדות מסוג זה פוסחות על השיח שהעסיק באותן שנים את הציונות הדתית ובעיקר נמנע מלהיקלע לשאלות שנידונו בפולמוס ליבוביץ' – נריה המפורסם או לתוך העימות ההיסטורי בין החרדים לבין המזרחניקים לגבי משמעותה של המדינה כבשורה בחזקת אתחלתא דגאולה או הופעה מגונה בגדר אתחלתא דגלות.33

התגבשות דת עממית

רבנים עולים בעלי מעמד הלכתי גבוה בצפון אפריקה ועירק מצאו לעתים בדוחק תפקידים כלשהם ברבנות או במסגרות קרובות בין אלו, למשל, זכה הרב מישאל דהאן למינוי כרבה הראשי של באר שבע. רבנים חשובים במיוחד דוגמאת הרב אוחנה ממצרים, הרב יצחק אבו חצירא, הרב שאול אבן דנאן ומאוחר יותר אף הרב יוסף משאש והרב רפאל ברוך טולידאנו זכו לסיוע בקליטה על ידי הממסדים הפוליטיים והרבניים. חלקם נטו יותר לחברה החרדית ואחרים התקרבו אל האגף השמרני במפד"ל אולם קבוצת ההתייחסות הראשונה שלהם היתה של הציבור הדתי-שמרני בקרב העולים.

מתחת לרבנים בעלי השם התקשו מאוד רבנים מקומיים למצוא תעסוקה, אולם הם המשיכו בפעולה דתית ובכתיבה תוך יצירת מרכזים דתיים מקומיים. הרבנות הראשית היתה ערה למצוקות של קבוצה זו וניסתה להתמודד עמן באמצעות יצירת תפקידים רבניים מקומיים רבים בשכונות, מושבים, במערך הכשרות ומועצות דתיות. ביטוי לעומק המצוקה של אותם רבנים היה בכינוס של ארבע מאות רבנים שתבעו להעלות משכורות של רבנים המשמשים במושבי העולים ו"סובלים חרפת רעב ממש".34 ביטוי מאוחר לעלבון של מאות הרבנים העולים יש באמירה של הרב עובדיה יוסף, לפיה הרב רחמים חי חויתה כהן, רבה של ג'רבה, בעל שמחת כהן, היה ראוי להיות ראשון לציון אולם שימש כרב של מושב ברכיה. 

מבחינה דתית, על אף מעין תהליך של כור היתוך תיאולוגי שהופעל כלפי העולים  על ידי הרבנות, הציונות הדתית והחינוך הישיבתי לסוגיו, שרדו בבתי הכנסת, בטכסי מחזור החיים המנהגים ונוסחי התפילה של ארצות המוצא.35 בשוליים של המנהג הדתי המשיכה להתקיים גם דת עממית שהמתינה להתגבש מחדש בהקשר ישראלי.

השרידות של יסודות דתיים אלה לא סימנה התבדלות בנוסח החרדי-אשכנזי כתגובת-נגד למודרנה ולחילוניות, אלא סימנה את מגבלות החדירה של המדינה והציונות לחלקים מתוך העלייה.  
צורות יישוב מסוימות, בעיקר מושבים, הפכו חממה טובה לקיומם של אותם יסודות הן מבחינת מנהג ונוסחי תפילה והן בהקשר של הדת העממית. המחקר הסוציולוגי של מושבי העולים אבחן את התופעה אולם בשיח הציבורי נצטיירו המושבים כהצלחה יחסית בהשוואה לריכוזי העולים בערים עקב המימד הציוני, לכאורה, של ההתישבות החדשה, היכולת לעשות מניפולציה באמצעות תנועות המושבים והריחוק הגיאוגרפי. כך, למשל, זיהו האנתרופולוגים של עייירות ומושבי העולים, בשנות השישים, כי המושגים חילון ומודרניזציה מהווים כלים גסים מכדי לתפוס את מורכבות השינויים בקרב העולים החדשים.36 כעבור שני עשורים ירמוז המחקר של הערצת קדושים, כי השרידות הגבוהה של פולחני הקדושים כרוך באחדות משפחתית קהילתית שהגנה על הפולחנים מפני התפוגגות.37 המצב במושבים הביא לשאיפות לגיוס פוליטי. בשנות השישים המוקדמות עם חלוף מצב החירום של קליטת העלייה ובשנים של שקט יחסי התעוררו תנועות עדתיות בתוכן ישראל הצעירה, רשימות ספרדיות בבחירות לרשויות המקומיות, קבוצה דתית 
של פורשי המפד"ל ואפילו התארגנות סביב רבנים ממסדיים כמו הרב יעקב טולידאנו. רשימות אלו סימנו לעתים תופעה של קואופטציה, אולם הן קיפלו בדרך כלל מימד דתי ספרדי סמוי שאותת שזהותה הדתית של חלק מן העלייה עמיד בפני מודרניזציה מהירה לסוגיה ובעקיפין - מאתוסים ציוניים.38 
השאיפות הפוליטיות

ניסיון בלתי ממסדי לגיבושה של תנועה דתית מזרחית ושמרנית נעשה על ידי קבוצת "נאמני תורה". קבוצה זו מצטיירת, בדיעבד, כמאמץ ראשון להקים תנועה דוגמת ש"ס מבחינת המקורות הדתיים, המבנה המוסדי והדמויות המייסדות. נאמני תורה התגבשו סביב כתב העת קול סיני והציבו את הרב עובדיה יוסף כסמכות דתית. הארגון שאף לבנות תנועה דתית במתכונת של מפלגה חרדית הנשמעת לדעת תורה של מועצת חכמים.

מטרת הארגון נוסחה כשאיפה לאחד את "עדות המזרח שומרי התורה אשר מהווים אוכלוסייה ניכרת של המדינה. עולי ארצות המזרח, ספרדים, תימנים ועולי צפון אפריקה אשר אינם מיוצגים במוסדות העם והמדינה ואין לשאיפותיהם ולרצונם ביטוי עצמאי".39 השאיפות הפוליטיות מוצדקות במונחי צדק היסטורי של "שבט" אשר שמר על גחלת סיני ונתן לאומה את התלמוד הבבלי ואת אוצרות החכמה.

בתוך הטיעונים ההיסטוריים מסתתרים עלבונות המשקפים את האמביוולנטיות כלפי האופי האירופי של הציונות ומדינת ישראל: את בשורת ציון לא הרצל ולא הציונות הביאה לנו לקיבוצי ישראל בגלויות המזרח אלא הכמיהה הבלתי פוסקת וה"שיננתם לבניך" השכם וערב, הגעגועים והחזון המשיחי במרתפי החושך והצל מוות של אנוסי ספרד, טולדו ומשהד... לא למען העתיק משטר אירופה המושחתת לציון הקריבו אבותינו חייהם אלא למען הקים משטר חיים בציון על אדני מסורת אבות מוסר ואמונה באלוקים, הוי חיים תורתי אשר יהיה כסמל ודוגמא באורחות חייו לבני אנוש כמגדל גדול אור אשר יאיר את חשכת הגויים.40

נאמני תורה נכשלו בבניין מוסדות תנועתיים, כלכליים, פוליטיים וחינוכיים שאותם שאפו לבנות. החזון של שילוב בין תנועה חברתית בנוסח הציוני, הממוזגת במעין חברת לומדים לא התגשם, משום שהתנאים החברתיים טרם הבשילו. אולם החוגים ששאפו להכתיר את הרב עובדיה יוסף כמנהיג רוחני של עדות המזרח הצליחו להקים ישיבה תיכונית, מתיבתא הראש"ל שכוונה לקלוט לתוכה צעירים דתיים מוכשרים שיוכשרו במסורת ספרדית ולא במתכונת של ישיבות חברון

 ופוניבז'.41 רשימות התלמידים הראשונות מלמדות כי באופן טבעי גוייסו חלק מהתלמידים מן המושבים ומעיירות הפיתוח שבהן התרכזו עולי שנות החמישים מארצות אסיה ואפריקה.

נאמני תורה וקול סיני, ככלי מבטא עיקרי של התנועה, שיקפו שלב גבוה בביטחון של העולים החדשים והחרדים הספרדים.  מבחינה פוליטית היו נאמני התורה תופעה מורכבת. מצד אחד, הם ראו עצמם כחלקמציבור דתי כללי הנאבק על צביונה של המדינה בנושא השבת, כשרות, מעמד אישי, מעמד החינוך הדתי. אולם מצד אחר היה בתנועה גוון מזרחי מובהק שחיבר את החוגים השמרניים מבין העולים עם החרדיות המזרחית של ישיבת פורת יוסף. חלק ניכר מהכותבים מלבד הרב עובדיה יוסף היו מי שהתחנכו בישיבה, ורבני פורת יוסף הוצגו בגיליונות שונים שהוקדשו לפועלם. יחד עם זאת המזג של כתב העת היה ממסדי יותר מזה שיאפיין את הופעתה של ש"ס עשרים שנה מאוחר יותר. 
מלחמת ששת הימים תחמה תקופה מבחינת החברה הישראלית בכלל והציבור הדתי מזרחי בפרט. עבור הציבור הדתי-אשכנזי סימנה המלחמה נקודת מפנה בעקבותיה הפנתה הציונות הדתית בתהליך הדרגתי את עיקר מאמציה למפעל ההתנחלות תוך אימוץ תיאולוגיה קוקניקית משיחית. היה זה חידוש של השיח הציוני-דתי מימי ראשית המדינה שהיווה גם אתגר תיאולוגי לציבור החרדי האשכנזי. בהיעדר עמדה מגובשת כלפי הציונות לא שימשה המלחמה קטליזטור לחידושים תיאולוגיים. מעט יוצאות דופן היו התגובות של אגפי המקובלים בחרדיות הספרדית שהביאו לניסיון של הרב עובדיה הדאייה לכונן מחדש את ישיבת המקובלים "בית אל".

תנועת התשובה החרדית מזרחית

צעירי הקטמונים - פנתרים משוללי תפרים,

אוכלי חרורית טפסרי ציון היו,

המניע שסדק את הקליפה,

ההד למשהו ערפילי שביקש

להתחבר.

קולות רחוקים שריחפו בחלל,

לא הדברים שאמרו גם לא האיך.

יאושם הוא שקרע לי אשנב אל נוף אחר.

הם דיברו על קאזה לחוף האטלנטי,

ומראקש, בילאד אל חמרה

הבליחה עמומות נגדי

תהליך ההזכרות הטקטוני היה איטי.

התשובות על השאלות שלא נשאלו מעולם

היו בידי - נזקקתי לשאלות.

(אודט חפציבה, תמונות מפנס הקסם)

תנועת התשובה המזרחית מסמנת מספר תהליכים לקראת התגבשותה של תנועת ש"ס, שהמרכזי בהם קשור בבני הדור השני לעולים מעדות המזרח. מי שהצטרפו לתנועת התשובה היו בדרך כלל צעירים שלא מצאו את מקומם בחינוך החילוני והממלכתי דתי ונמנו על מה שמכונה נוער שוליים. מעבר להיווצרותה של שכבה חברתית שהיו לה קשיים ניכרים עמדה תנועת התשובה מול אתגר שהציבו בפניה צעירים שכבר התחנכו במדינת ישראל ותהליכי החילון שלהם היו מתקדמים. יחד עם זאת התאפיינה קבוצה זו בייאוש ובניכור מהחברה הישראלית על רקע תחושות קיפוח. 
ראשיתה של תנועת התשובה המזרחית במפעל של הרב ראובן אלבז בשכונת הבוכרים. ההישג של הרב אלבז הצעיר היה קשור במיזוג בין הצעת אורח חיים מסורתי לבין הרדיקליזם הדתי והפוליטי שהציע. שילוב זה של שמרנות ורדיקליזם תבע יכולת רטורית וכריזמה שלא היו למנהיגות המסורתית של החרדים הספרדים. המניע לפעולה של הרב אלבז נקשר, על פי עדותו, בהחלטה שקיבל במהלך מלחמת ששת הימים עקב נס שקרה לו.42 אולם ייתכן שהפעילות  משקפת את משברי הזהות של מי שהתחנך במכינה של קיבוץ חפץ חיים במסגרת אשכנזית, למד בישיבות ספרדיות בחיפה וירושלים וניצב מול אירועי מלחמת ששת הימים. מקורות ההשראה של הרב ראובן אלבז נשענים על עולם המחשבה של תנועת המוסר, אולם על פי עדותו הוא הושפע לא מעט מהרטוריקה הלאומית של מנחם בגין. נקודת החיבור בין הדתי לבין הלאומני, אצל הרב, קשורה בעמדה שלילית עמוקה כלפי גויים בכלל וכלפי ערבים בפרט. בדרשות ובשיעורים בשנות השבעים נהג להדגיש את ההתנגדות למפגשים בין נוער יהודי לנוער ערבי ולהיעזר ברמזים על פגיעה בטוהר המיני של בנות ישראל.

בלימת המעבר מדתיות לחילוניות

האהדה המוגבלת של הרב ראובן אלבז לימין הלאומי אינה מורידה מחומרת ההתנגדות שלו לציונות החילונית. למרות ההימנעות של הרב אלבז משימוש לגנאי במושג הציונות הוא מבקר את המשכילים הלאומיים שהיו "אלה שאיבדו ראשונים את בניהם כי הדור הבא כבר נישא בנישואי תערובת. בעיניהם השפה העברית היתה חשובה מכל, אך כל יהדותם הסתכמה בשפה העברית, בשעה שראינו בהרבה גלויות אחרות שלא דיברו בהן עברית אך היהדות נשמרה שם כראוי: במרוקו, בתימן, בסוריה, בתוניס בג'רבה. שם שמרו על השבת, על טהרה ועל שאר עיקרי היהדות

למרות שדיברו בשפות אחרות. לא שפה העיקר אלא שמירת המסורת".43 חטאי המשכילים והציונים אינם כרוכים רק בכך שהשתכרו מתרבות רעה, בחזקת "בחוקותיהם לא תלכו" אלא נוגעים לרצון לעקור תורה: אני רוצה לאמר לכם רבותי שהדור שלנו, דור העלייה ממרוקו ומשאר ארצות חו"ל שתהילות לה' יתברך זכינו בקטנות לעלות לארץ. רצו לשמד אותנו חיפשו איך לקעקע את כל היהדות שלנו מן היסוד. אבל לא הצליחו. מדוע? כי למדנו בתלמוד תורה ושם חינכו לאמונה בהקב"ה ושמירת שבת. וכיבוד אב ואם. ומה זה "יהי מורא רבך כמורא שמים", כאשר הגענו ארצה בגיל עשר וחצי רצו לנטרל אותנו מכל זה. אמרו לנו עזבו את כל הדברים.44

ההישג של הרב אלבז היה בבניינה של תנועת התשובה במסגרת מוסדות אור החיים וביצירת דגם פעולה אותו אימצו רבנים ספרדים אחרים. במהלך השנים הפכה התנועה למסגרת מסועפת של מוסדות חינוך שהיו נגישים לגיוס פוליטי לאחר כינונה של ש"ס. אולם חשיבות גדולה יותר היתה בהקרנה של ביטחון על חוגים שמרניים ובבלימת המעבר החד-צדדי מדתיות לחילוניות. עבור משפחות שמרניות ההצלחה של הרב אלבז סימנה תקווה כי הגלגל ההיסטורי של חילון התהפך. לאחר מלחמת יום הכיפורים התרחבה השפעת תנועת התשובה לכיוון של "התחזקות" אצל 
מבוגרים ומשפחות שהקפידו פחות על שמירת מצוות. בזיכרון תושבי שכונת הבוכרים, מעוזה של ש"ס, זו תקופה של "הוצאת הטלוויזיות" והעברת הילדים  מהחינוך הממלכתי דתי למערכת החינוך העצמאי. באותה תקופה דורש הרב ראובן אלבז במקומו של הראשון לציון עובדיה יוסף בפורת יוסף ובבית הכנסת "יזדים"ונהנה ממעמד מיוחד.

התהליך המקומי של התחזקות ותשובה בשכונת הבוכרים, עם רקע ייחודי של חרדיות ספרדית, התרחב בקצב מהיר מאוד לריכוזים של בני הדור השני לעולי שנות החמישים. הסיבות לכך היו פוליטיות ונכרכו בכך שאשליית המעבר החלק, באמצעות הלאומיות הציונית, לתוך המודרנה, נכזבה. האכזבה, פנימה, באה לידי ביטוי בזעזוע שחוללה הופעת הפנתרים השחורים, ואילו ביחס לציונות כריבונות יהודית כלפי הגויים הספקות התעוררו בתגובה למלחמת יום הכיפורים.

 ירידת הלאומיות יצרה ואקום שאליו חדרו לא רק התשובה וההתחזקות אלא גם הלגיטימציה של הדת העממית ופולחן הקדושים. דתיות רכה זו לא סימנה עומק תיאולוגי רב והיא צמחה על רקע שתי הופעות. מחד גיסא הממסד נתן לגיטימציה, לכאורה, למורשות של יהודי המזרח ומאידך גיסא פרחו, מלמטה, יוזמות מקומיות שיצרו מקומות ומרכזים תרבותיים ישראלים מזרחיים. בניגוד לפרשנים שונים ששאפו להכניס תופעה זו לתוך המסגרת של דיון על גלותיות מול ישראליות, הרי שאין להעמיס על הפרקטיקות של פולחן הקדושים משמעות רבה ישירה או עקיפה, מבחינת היחס אל הציונות.45

דברים אלו מתיישבים עם הטענה לפיה פולחן הקדושים, בראשיתו, סימן לשחיקה של דתיות קשה יותר.46 אולם יש לסייג את הדברים, כיוון שהחרדיות הספרדית התמחתה במשך השנים בתרגום דת עממית לדת הלכתית יותר באמצעות תרגום הסנטימנט המסורתי לטובת גיוס ילדים למערכת החינוך החרדית. יתר על כן, המנהיגות החרדית הספרדית היטיבה לעשות קואופטציה למשפחות המיוחסות של יהודי צפון אפריקה שזוהו עם הדת העממית. חלק מבני משפחות פינטו ואבו חצירא נמנו על החרדיות הספרדית ואף מצויים בקשרי נישואין עמה,47 ה"סבא קדישא",

הרב ישראל אבו חצירא, תמך, למשל, כל חייו באגודת ישראל וקיים בנתיבות מערכת יחסים סימביוטית עם הרב ישככר מאיר רבה האשכנזי של ישיבת הנגב.

המורכבות של הדת העממית בהקשר לתנועת ש"ס גדלה כאשר נוצר ערבוב בין מקובלים, קדושים, צדיקים ומנהגים שונים. חלק מהפרקטיקות של הדת העממית מקובלות על המנהיגות הדתית; לגבי אחרות ניכרת עמדה אמביוולנטית; וביחס לכמה יש שלילה מוחלטת. לעתים ההקשר של העמדה פוליטי ונעוץ בפוליטיקה של הדת העממית. מכאן שנושא הדת העממית דורש הגדרה מחדש עם התפתחותה של תנועת ש"ס.

הופעת תמ"י

חת הדוגמאות להיעדר עומק תיאולוגי בפולחן הקדושים קשור בהופעתה של תמ"י  כמפלגה שאפשרה קואליציה בין פורשים ממושבי הפועל המזרחי, מעריצי משפחת אבו חצירא ואינטלקטואלים מזרחיים. רק זהות רכה בתוך קונסנזוס עדתי יכולה היתה לקיים איזון כזה. תנועת ש"ס, להבדיל, אינה יכולה לקבל את השמאל המזרחי החילוני כיוון שהיא תובעת מונופול על הזהות של המאמין. יתר על כן, החרדיות המזרחית מקפלת בתוכה חשדנות גדולה כלפי אינטלקטואלים בני עדות המזרח, הדומים בעיניה לסוג של עסקנים מקרב הציונות הלאומית ו"אליאנס" שבהם נתקלו עוד בחוץ לארץ. כשם שהיחס לתופעות אלו בקרב השמרנים הדתיים בארצות המזרח, בשנות השלושים, נע בין חשדנות לבין שלילה, כך, גם היחס כלפי השמאל  
המזרחי בישראל.

החשיבות הנמוכה של הדת העממית מבחינת תרומתה לאופי התיאולוגי של ש"ס, אין פירושה שלתופעה זו אין משמעות עקיפה. תנועת ש"ס מתרגמת דת עממית לתמיכה פוליטית אולם המצביעים הנמנים על שכבה זו לא עברו את הטרנספורמציה שעברו החרדים הספרדים ולא החזיקו בעמדות מוצא דומות. במידה ויש בדת העממית ביטויים של דתיות רכה של מי שעברו תהליך חילון או תמורה, הרי שציבורים אלו עשויים להיות יותר ציוניים או לכל יותר אמביבלנטים ביחס לחברה החילונית ולמדינה. מכאן שעמדתם מהווה אילוץ פוליטי כפי שניכר מהקשיים שתנועת ש"ס נתקלת בהם בשעות של הכרעות גדולות בנוגע לגבולותיה של מדינת ישראל. 
הרב עובדיה יוסף והציונות

אז ראיתי מחזה:

רכון על ספר אברך צעיר

וזוכר, זוכר אני

איך הייתי כהוזה -

ואולי פחדים שבעיר

הקהו חושי - הטעוני

ובחוץ החשיכה,

היריות והפחדים

ומספר אל ספר כאן

נטושה מערכה:

ואין חושך ואין רעדים:

רק עדן, יש כאן וגן

ואקרא חכם עובד - יה

מה זאת, הן הלכו, עזבו כולם,

ופחדים בחוצות!

והוא ענה: בחסדי - יה

בהשגחת בורא העולם

כל הנפשות עושות

וראו פנקסו גם עיני

אני הדל העני

ואותיות ראיתי

קטנות זעירות ויפות

דברי תורה וחידושים:

ביכורים מתורתי.

(ר' יוחנן הכהן בן אהרון חזק)

בחינת עמדותיו של הרב עובדיה יוסף ביחס לציונות הן נושא סבוך המחייב מחקר בפני עצמו. הסיבות לכך נעוצות בעובדה שהרב יוסף הוא תבנית נוף ילדותו אולם, בה בעת, הוא מי שעיצב מבחינה תיאולוגית את ש"ס. המצב הופך מורכב עוד יותר כיוון שהאמביוולנטיות של החרדיות הספרדית כלפי הציונות, כצורה של ריבונות יהודית, עולה מן הפסיקה שלו. במהלך הקריירה הרבנית שלו היה הרב עובדיה יוסף בסביבה של לאומנות קנאית כשם שנחשף לחרדיות אשכנזית ליטאית. 
הרב התקרב לחוגים ליטאיים אנטי ציונים והתפרנס מהוראה במסגרות מתבדלות, אולם הוא שימש גם בממסד של הרבנות הראשית ופסק לאזרחים בקיבוצים, בערים ובריכוזי העולים. הוא הצביע לאגודת ישראל אולם היה הרב הראשי של תל אביב וראשון לציון שזכה לפרס ישראל. בתקופה הפורמטיבית שלו, בשעת כהונתו בקהיר, הוא חווה בצורה עמוקה את ההזדהות עם מדינת ישראל, אולם התנגש חזיתית עם המנהיגות החילונית של הקהילה היהודית במצרים.

אחד הדברים היחידים שניתן לאמר, על דרך השלילה, היא שאין לרב עובדיה יוסף

כל עניין בהגות ציונית דתית בכלל וב"מבשרי הציונות" בפרט. בדרשות ובשיעורים הוא שלח לא פעם חצים לעבר דרכה של "המזרחי" ואורחות חייהם של הציונים הדתיים. תופעה זו מעניינת כיוון שמנהיגי הציונות הדתית אינם יכולים להתעלם מגדולותו ורבניה נשענים על פסיקותיו במגוון תחומים.

עמדה ציונית בעניין הלל

לכל אורך שנות היצירה שלו נמנע הרב עובדיה יוסף מלהיקלע לתוך השיח של הציונות הדתית. אפילו במעט הכתיבה ההשקפתית שחיבר יש מעט מאוד אזכורים של רבנים דוגמאת הראי"ה קוק, מי שהיה הרב הראשי האשכנזי הראשון.49 אולם על אף האדישות המסתייגת לעתים, לא היתה לרב עובדיה יוסף ברירה אלא להכניס ראשו בין החרדים האשכנזים לבין הציונות הדתית. כך, כאשר נשאל לגבי אמירת הלל וברכה ביום העצמאות הוא פסק בזכות עמדה א-ציונית. את הפולמוס החוצה בין הציונות הדתית לבין החרדים בנושא מעמדה התיאולוגי של המדינה הוא סיכם בקביעה מעורפלת כי "גדולים ועצומים מגדולי ישראל רואים בהקמת המדינה אתחלתא דגאולה".50 בהנמקה לגישה לפיה יש לאמר הלל בלי ברכה ביום העצמאות נשען הרב עובדיה יוסף על פוסקים, שכמוהו, היו אמביוולנטים כלפי המדינה ובהם הרב ראובן כץ. המדינה, לפיכך, היא אולי בגדר ישועה אך היא אינה בחזקת הופעה נסית. במונחים פוליטיים פירוש הדבר דחייה של תפיסות שוללות התופסות ריבונות יהודית כמציאות מאיימת של עקבתא דמשיחא, ומנגד אין במדינה הציונית יותר הרבה יותר מאשר התארגנות פוליטית של יהודים נוכח עויינות הגויים בחזקת הלכה עשיו שונא ליעקב.

בשאלת השמיטה, כסוגיה שחצצה בין הציונות הדתית למתנגדיה, נקט הרב עובדיה יוסף עמדה המחייבת את העמדות ההיסטוריות של הרבנות הראשית אולם מערך ההנמקה שלו מכוון יותר לשורשים הספרדיים של היתר המכירה ופחות להיגיון הפוליטי- אידיאולוגי שלה.51 רמז לקווי התיחום של המשמעות הדתית של המדינה יש בתשובה שנתן בסוגייה הנוגעת לנוסח תפילת נחם בתשעה באב. הרב עובדיה יוסף נדרש לשאלה האם יש עדיין לאמר "העיר החרבה והבזוייה והאבלה והשוממה" נוכח האחיזה היהודית בהר הבית. תשובתו התקיפה של הרב מסבירה את הצורך בהמשך נוסח התפילה הישן, כיוון שנוצרים ומוסלמים ממלאים את מקום המקדש בגילולים של עכו"ם, ואילו כלפי פנים "ידאב לב כל החרד לדבר ה' על התפרקות הדור מחיי תורה ומצווה".52

הרב יוסף והחילוניות

בחינת יחסו של הרב עובדיה יוסף אל החילוניים, מתוך שאיפה לגזור ממנה את עמדתו כלפי הציונות, מלמדת כי ישנה אבחנה בין חילוניות ספרדית של זוללי נבלות לתיאבון, לבין חילוניות אשכנזית של זוללי נבלות להכעיס. אבחנה זו חופפת, במידה רבה את החלוקה בין ספרדים לבין אשכנזים. העיסוק בסוגיה מביא את הרב עובדיה יוסף לחייב תוכחה נגד החילוניות אולם אין למצוא בו דיון בפוליטיקה של החילוניות או אפילו את ביקורת ההשכלה שמופיעה בשו"תים של 
רבנים בארצות המזרח.53 מעט יוצאת דופן הפרשנות של הרב עובדיה יוסף להגדה של פסח, שבכתיבתה נעזר במקורות אשכנזיים וביטא עמדות חריפות נגד אפיקורסים ומשכילים.

בהופעות סמוך למערכות בחירות מחריף הרב עובדיה יוסף את הנימה בנאומיו ומדבר על עקירת התורה מילדי העולים מארצות המזרח בשנות החמישים. אולם הדברים אינם מתוארים בשפה אנטי-ציונית ואף אינם עושים דמוניזציה בוטה של בן גוריון או של אנשי מפא"י בניגוד לדרשנים ורבנים מזרחיים בוגרי הישיבות הליטאיות. האמביוולנטיות של הרב עובדיה יוסף מקפלת בתוכה משמעות פוליטית כיוון שהיא מרככת, בניגוד לדימוי הפופולרי, את המימד הסקטוריאלי של ש"ס. 
בדימוי העצמי של הרב תנועתו, בניגוד לכמה חוגים חרדיים אשכנזיים, נושאת גם באחריות קולקטיבית, ולא ניתן להתייחס אל המדינה רק במונחי "הצלת יקר מזולל". יחד עם זאת צריך לזכור כי במקביל לסדר היום הישראלי יש לרב עובדיה יוסף סדר יום אחר, דתי ועמוק יותר, הנוגע להיסטוריה של יהודי המזרח. בסדר היום המקביל מדינת ישראל והציונות פחות חשובים כיוון שמדובר על קני מידה תיאולוגיים, פוליטיים וסוציולוגיים בני מאות שנים.

מחאה ללא כפירה בלאומיות היהודית

שפת אם שדיברה אלינו לא כלום.

סימנים לא מפוענחים על פרוסת לחם

היתמות היתה תהליך מלאכותי,

יתומים בדיעבד מבלי להיות למעשה. גוף מחפש שיוך.

הגיון מחפש רצף.

קיפודים ויענים בAPHASIA-

כללית, קקפונית בתודעה.

דפי ספר תלושים ברוח הקרה.

דפי נייר כתובים בשפת סתרים.

רוח עתיקה תלשה אותנו מהבתים.

רוח פרועה הריצה אותנו סומים.

מערבולת פראית השירה אותנו מעצמנו.

(אודט חפציבה: תמונות מפנס הקסם)

בחינת יחסה של תנועת ש"ס אל הציונות, מתוך האבולוציה ההיסטורית של התנועה, מסייעת להבין עמדות ותהליכים פוליטיים במדינת ישראל. העיסוק בציונות מסתיר תפיסה לפיה העקרון המארגן של האידיאולוגיות השונות במדינת ישראל נשען על התמודדות עם האתגר הלאומי ועם השאלה האם התנועה הציונית החזירה את היהודים להיסטוריה. סדר היום הציוני במאה שנים האחרונות מספק תובנות עמוקות כמעט לכל הופעה אידיאולוגית היסטורית, כולל זו של 
האורתודוכסיה החרדית הלא-ציונית. אולם תנועת ש"ס, על מקורותיה המגוונים, אינה ניתנת להבנה מלאה באמצעות הדגם של עמדה כלפי הציונות כיוון שמסלול צמיחתה, תנאי התפתחותה ותזמון הופעתה חרגו מהתפתחויות אידיאולוגיות ציוניות ואחרות שהתפתחו במדינת ישראל.

שימוש ביקורתי בסדר היום הציוני, כעקרון מארגן, מאפשר להציב את ש"ס מול הציונות ושאר החברה הישראלית בכמה אופנים דיאלקטיים. האופן הראשון של קשר לסדר היום הציוני מתמקד בתגובה השמרנית של יהודי המזרח למודרנה ומציב את תנועת ש"ס כהופעה מקבילה המתפתחת על יד התנועה הציונית. זהו השעון הפנימי של תנועה דתית המשקפת את התמודדותם המאוחרת של יהודי המזרח עם המודרנה בתוך התפאורה של מדינת ישראל. בגישה זו יש מימד דטרמיניסטי רך המשער כי תנועה מסוגה של ש"ס עשויה להיות אוניברסלית בהקשר ההיסטוריה של העם היהודי, כאשר ניצנים של שמרנות דתית בריכוזי היהודים המזרחיים בצרפת, למשל, מאששים טענה זו. אם היה מותר לתהות תהייה נוגדת מציאות אפשר היה לאמר כי ניצני ההופעות של תנועות דמויות ש"ס בקרב יהודי המזרח בריכוזיהם לפני עלייתם מלמדות כי הופעתה של ש"ס היא אחת מכמה אפשרויות שייתכן שהיו מתפתחות במכנאס, בבגדד ובקהיר.

צורה אחרת של התבוננות מתארת את תנועת ש"ס כתגובת-נגד לציונות. לפי גישה  זו תנועת ש"ס מסמנת דחייה של הזהות הציונית על רקע תיאולוגי, פוליטי וחברתי תוך יצירת דגם אלטרנטיבי ותוקפני. בניגוד לדגם של הופעה מקבילה מדובר על מאבק בין שתי תרבויות בחברה יהודית אחת. החזרת עטרה ליושנה, לפי הסבר זה, אינה מטרה בפני עצמה, אלא אמצעי לייסוד חברה דתית אידאלית בפרספקטיבה פוליטית קרובה. ש"ס לפי גישה זו מציגה, בדומה לאגפים מתוך 
החרדיות הליטאית, אתגר שלם של כפירה בהנחות היסוד של הציונות.

נקודת התצפית האחרונה מציירת את תנועת ש"ס כהופעה שצומחת מתוך ישראליות רכה, ומשקפת מחאה על מצב חברתי ועלבונות קולקטיביים, תוצר חוויות הקליטה של העולים מארצות המזרח בשנות החמישים. זוהי ההופעה הקולנית ביותר של ש"ס אל מול החברה הישראלית כולה והיא מנוכרת באופיה. באופן פרדוקסלי דווקא גישה זו, המצמצמת את העומק ההיסטורי של ש"ס לכדי תנועת מחאה, היא גישה "ציונית" ביותר, כיוון שאין בה השראה תיאולוגית עמוקה והיא נעדרת כפירה בלאומיות היהודית.

הגישה הארכיאולוגית לפענוח הופעתה של ש"ס הניחה התפתחות הדרגתית של תנאים לקראת הבשלה להופעתה של חרדיות מזרחית. ההתפתחות החברתית כללה מפגשים של יהודים מארצות המזרח עם הופעות חיצוניות אשכנזיות ותהליכים פנימיים בקרב הקבוצה עצמה. כל אחד מן המפגשים, וכל אחת מן ההתפתחויות, הותירו יחס אחר כלפי הציונות. התנאים החברתיים שהבשילו לכינונה של זהות שמרנית דתית נפגשו בהגותו של הרב עובדיה יוסף שיחסו אל הציונות היה אמביוולנטי בצורה אחרת מזו של צאן מרעיתו. מנהיגיה הפוליטיים והדתיים של ש"ס מודעים לדיסוננסים הנובעים מהאמביוולנטיות הגדולה כלפי הציונות. ביום העצמאות האחרון הם בחרו לציין את האירוע באמצעות יום שכולו תורה.

הערות

1. על הרקע הפסיקתי להופעתה המאוחרת של השמרנות הדתית המזרחית ראה: צבי זוהר, מסורת ותמורה, יד בן צבי, ירושלים, תשנ"ג. זוהר מטפל בתקופה מוקדמת ובאופייה של הפסיקה ופחות בדרשות. מתוך חיבור זה גזרו, מפרשיו של זוהר, דימוי מעט רומנטי לפיו במזרח לא היו גילויים קנאיים מהסוג שאפיין את האורתודוכסיה האשכנזית. קריאה זהירה של זוהר בנושא כמו המעבר של יהודי קהיר לפרברים העשירים מלמד כי מדובר בעמדה חיובית כלפי הופעות הכרוכות

במודרנה וטרם הבשילו לכדי תופעות של חילון. קהיר, שהרב עובדיה יוסף ישמש כרבה הראשי בשנת 1947, מצויה כבר בקונפליקט רחב יותר בין שמרנים לבין מודרניסטים.

2. ביחס ליהודי מרוקו ראה: משה שוקד שלמה דשן, דור התמורה, ירושלים, יד בן צבי 1999, עמוד 238. מבחינה זו העיר מכנאס בכלל והרב רפאל ברוך טולידאנו בפרו מייצגים הופעה חשובה בהקשר הופעתה של ש"ס. 
3. שוקד ודשן בטיפולם ביהודי מרוקו מציעים דגמים זהירים ביחס לדיאלקטיקה ולהמשכיות בפרקטיקות הדתיות בין מדינת ישראל לבין מרוקו. שם, עמ' 244.

4. מידת ההשתקפות של העולם היהודי האשכנזי בתודעתם של יהודי המזרח נבדלת בין ארצות שונות, בין כפר לעיר ובין משכילים לשאר החברה. ככל שתהליכי המודרניזציה, אפילו במובנים טכנולוגים, חדרו עמוק יותר ההשפעה של השתקפות העולם היהודי האשכנזי גברה. מעבר להשפעות, יש לציין, כמובן, את פעילותם הישירה של התנועה הציוניות, כי"ח, ארגונים וולונטריים וחוגים אורתודוכסיים אשכנזיים בריכוזי היהודים בארצות המזרח.

5. מעניין שש"ס רואה עצמה פטרונית על הזיכרון של אותם רבנים ובעיתונות התנועה מתפרסמים מדי שבוע הספדים על רבנים שכונתיים המסמנים את האתוס של שימור המסורת בתנאי משבר.

6. המפה של תפוצת רבני ותלמידי פורת יוסף חופפת לנתיבי הסחר של המשפחות העשירות של החאלבים והעירקים ממנצ'סטר דרך ניו יורק ועד פנמה. תלמידי הישיבה הוזמנו לכהן ושאפו למשרות גם בריכוזים המסורתיים של הקהילות היהודיות במזרח מסאלוניקי דרך חאלב ועד קהיר. בין דור הרבנים הראשון שיצא מן הישיבה ניתן למנות את הרבנים מעתוק דבי, הרב יעקב קוגי, הרב דוד סתון, הרב יעקב נחמה והרב יעקב קצין.

7. בהקשר דיוננו ראה יעקב לופו, "הצלת יהדות מאראקא לתורה, הוצאת תלמידים ממרוקו לישיבות ליטאיות אחר השואה", פעמים 80, קיץ תשנ"ט, עמ' 123-112 ,123-115

8. השפעות החסידות ניכרות בספרות על צדיקים כבר במאה ה19-, אולם היתה גם פעילות מוסדית של חב"ד בקרב יהודי צפון אפריקה משום אופייה המיוחד של חסידות זו המזכירה יותר "מסדר" דתי כפי שהגדיר יעקב כ"ץ.

9. על אתוס ולגיטימציה של תנועת התשובה ראה: רבינו עובדיה יוסף שליט"א, הראשון לציון, רבי ראובן פתח בתשובה תחילה, אור החיים, כרך שלישי, עמ' 39-36 
10. ראה: דור התמורה, עמ' 247-245. 
11. חנה הרצוג, עדתיות פוליטית, הקיבוץ המאוחד, ת"א, 1986, עמ' 169-161. 
12. גרסאות פוליטולוגיות לכינונה של ש"ס ראה: אריה דיין, המעיין המתגבר, כתר, ירושלים, 1999, עמ' 354-345. גרסה פוליטולוגית קיצונית יותר ראה: מנחם רהט, ש"ס - הרוח והכוח, אלפא, 1998.

13. ראה: בני לאו. 
14. בניגוד לפרשת ילדי טהראן הרי ששאלת חינוכם של ילדי תימן נגעה, לכאורה, יותר לספרדים. לתיאור הפרשות ראה: צבי צמרת, ימי כור ההיתוך, אוניברסיטת בן גוריון, תשנ"ג עמ' 19-13.

15. יונה כהן, אל המיליון הנשכח, כנה, ירושלים, תשמ"ז, עמוד 96. הרב אהרון שוויקה, בדומה לרב עובדיה יוסף מסמן את הציר בין חאלב, ירושליםוקהיר שהרב עטייה הבריח שלו. הוא התחנך במצרים אצל "המורה" בבית מדרש ממנוצמחו אותם מוסדות שמרניים שימצא הרב עובדיה יוסף כמעט שלושים שנה מאוחריותר.

16. כך, למשל נפל בשבי הלגיון בנו של הרב עזרא עטייה, במשפחת עובדיה יוסף נפל אחיה של הרבנית מרגלית.

17. יוצא דופן היה הדימוי של אליאנס כסוכן מודרניזציה שסביב פעולתו התגלעו עימותים מקומיים.

18. ראה: לופו, עמ' 113. 
19. על אופיה של הישיבה הנובהרדוקית "אור יוסף" באותן שנים ראה: דוד שניאור, ספר דגל מוסר, טל אורות, ירושלים, תשנ"ה, עמ' 366-344.

20. מנחם פרידמן, החברה החרדית, מכון ירושלים לחקר ישראל, ירושלים, 1990, עמ' 39-36. צבי צמרת, ימי כור ההיתוך, עמ' 18-13. מעניין לציין שמשה פרוששימש בהנהלת ת"ת בני ציון, בשנים שסמוך לקום המדינה, הוא מוזכר בראיונותכמי שעובר עם רבנים מישיבת פורת יוסף מדלת לדלת במאמץ לשכנע הורים ספרדיםלשלוח ילדיהם למערכת החינוך של אגודת ישראל.

21. דוגמא מוקדמת ליציאה חריפה נגד המודרנה ראה: רבי יצחק אבן דנאן, שו"ת ליצחק ריח, ראה דברי הרב ברוך טלידאנו, מועצת רבני מרוקו יז-יח סיווןתשי"ב, חלק אזהרות, עמ' 51, ראה גם: צוואת הרב רפאל אהרון בן שמעון.

22. עדות הרב יוסף עזראן, הרב מאיר אביטבול ואחרים. מעניין שאפילו סגנון הדרשות של הרב יצחק פרץ, בוגר ישיבת חברון ושל הרב ראובן אלבז שלמד במכינהשל קיבוץ חפץ חיים בנעוריו מושפע מרוח ליטאית בכלל ומספרות המוסר בפרט.

23. ברכות לראש צה"ל, נרם יהל. 
24. יוסף משאש, נר מצווה, מכון בני יששכר, ירושלים, 1999, עמוד קלד. חברו של הרב משאש ממכנאס, הרב רפאל ברוך טולידאנו מי שהיה דובר השמרנים במועצתרבני מרוקו ובן בריתם של מוסדות החינוך האשכנזים במרוקו ביטא לאחר עלייתו בתשכ"ג אמביוולנטיות מחייבת כלפי המדינה.

25. יתד נאמן, כ"ח אייר תשנ"ט. הדברים נאמרו במסגרת מאבק בין ש"ס לאגודת ישראל על קולם של תלמידי חכמים בוגרי ישיבות ליטאיות. הביקורת של מצביעיש"ס מאותו חוג נוגעת לאופי היחסים הפנימי בין חרדים שונים, לשאלותתיאולוגיות ולא ליחס אל המדינה.

26. על הפניית הילדים ראה, למשל: רשימות המחלקה לסידור ילדים, חבר פעילי המחנה התורתי בישראל, אלול תשי"ט.

27. התיאור מצוי בכמה מקורות ראה: ספר קול חוצב, מכון דעת תורה, ירושלים, תשנ"ט, עמ' 465-464. מעניין לציין שדמותה של המדריכה ציפורה מופיעה בעדותשהתפרסמה בדו"ח ועדת פרומקין לבדיקת החינוך במחנות העולים.

28. ספר היובל לישיבת מקור חיים, הוצאת הישיבה, ירושלים, תש"נ עמודים כ"ח-כ"ט.

29. במידה רבה סיפורו של הילד אריה דרעי שהוצא מבית ספר ממלכתי והועבר על ידי רבנים ספרדים מחבר הפעילים לישיבות חרדיות מסמן את סוף הפעילות בקרב עולי ארצות המזרח. ראה: יואל ניר, אריה דרעי, ידיעות אחרונות, תל אביב,  עמ' 47. אריה דיין, המעיין המתגבר, כתר, ירושלים, 1999, עמוד 65. 1999 למרות הדימוי של משפחת דרעי כמי שעמדה על סף חילון הרי שהמוצא של המשפחה ממכנאס, שמו הפרטי של דרעי על שם אחד מרבני העיר והחינוך במוסדות אוצר התורה יוצרים את הרושם שמשפחת דרעי היתה קרובה יותר לחוגים השמרניים מאשר מצטייר בספרים הפופולריים שנכתבו על תנועת ש"ס.

30. ארגון מרביצי תורה שמאגד את הספרדים שנותרו באגודת ישראל לאחר הקמת ש"ס מכונה לא פעם "ספרדים נאמני הרב ש"ך". בדומה לתלמידי הרב האשכנזיםנעזרים אותם ספרדים בביטוי הקירבה "מר"ן ראש הישיבה" ביחס לרב ש"ך.

31. הנקודות הארכימדיות במאמץ של חבר הפעילים היו בשעת הרישום לבתי הספר בערים הגדולות והמאבק להקמת בתי ספר דתיים ביישובים מרוחקים. ראה: עלוניחבר הפעילים, 45-1.

32. ראה: שער ראובן, מוסד הרב קוק, ירושלים, תשי"ב, עמ' ט-פז. 
33. ראה: אשר כהן, הטלית והדגל, יד בן צבי, ירושלים, 1996. 
34. יונה כהן, מהות, זהות וזכות, היכל שלמה, ירושלים, 1978, עמוד 27. 
35. לעניין זה ראה עבודתו המקיפה של ניסים לאון, ספרדים וחרדים – חקירה אתנוגרפית על משמעות השפעת תנועת ש"ס על תפיסת הזהות המזרחית והחרדית והשיח אודותיהן, עבודת גמר לתואר מוסמך, אוניברסיטת ת"א, 1999, עמ' 300-267

36. משה שוקד, ושלמה דשן, דור התמורה, יד בן צבי, ירושלים, 1999, פרק רביעי, מושגים בחקר תמורה דתית, עמ' 62-53.

37. ראה: יורם בילו, הערצת קדושים בקרב יוצאי מרוקו בישראל – תכנים ומשמעויות, כיוונים חדשים בחקר הבעיה העדתית, מכון ירושלים, ירושלים,תשמ"ד, עמ' 50-47.

38. חנה הרצוג, עדתיות פוליטית, יד טבנקין, ת"א, 1986, עמ' 144-140. 
39. קול סיני גליון א', כסלו טבת תשכ"ב, עמוד 6. 
40. שם, עמוד 6. 
41. ראה קול סיני 47-46 כרך ד', אב אלול תשכ"ה. 
42. אור הדור, עמ' 9, ללא מספר כרך ותאריך. 
43. האור שבחיים, ירושלים, תשנ"ג, עמ' 18. 
44. אור החיים, כרך ג', ירושלים, בלי תאריך (תשמ"ז), עמ' 78-77. 
45. יורם בילו, אייל בן ארי, "קדוש בצומתי משמעויות", בתוך: ד. אוחנה ר. ויסטריך, (עורכים), מיתוס וזכרון, הקיבוץ המאוחד, ת"א, תשנ"ז, עמ' 302.

46. ראה: שלמה דשן, דור התמורה, הדתיות של יוצאי צפון אפריקה וארצות 
המזרח, עמ' 247-246.

47. ייתכן וניתן להגדיר את המפגש כחרדיות מזרחית אולם בכדי לאשש טענה זו יש לחרוג מההקשר של מאמר זה.

49. בשיעור בבית המדרש "יחווה דעת" הוא ביטא הסתייגות מדמות של רב פרופסור.

50. יביע אומר, חלק ו', או"ח, סימן מ"א קל"ה-ט.

51. יביע אומר, חלק ג', יורה דעה, סימן י"ט, קעב-ד. 
52. יביע אומר, חלק ו', יורה דעה, סימן כ"ו, קכ"א. 
53. יביע אומר, חלק א', יורה דעה, סימן כ"ג עמדו קצ"ז. 
