הופעתה של התנועה הספרדית החרדית/ שלמה דשן
תמורה גדולה חלה אצל היהודים יוצאי מדינות ערב בחצי המאה האחרונה. בניגוד ללפני כמה עשורים, יוצאי המדינות הללו פחות מזהים עצמם כ"תוניסאים", "מרוקאים", "פרסים" וכו', אלא יותר כספרדים (לעומת ה"אשכנזים"). תחושת שייכות אתנית של עולים רלוונטית בעיקר לעולים חדשים, והופעתה של התנועה הספרדית החרדית בשנים האחרונות משכה אליה אנשים מרקעים שונים.
התנועה הספרדית חרדית כמה הרבה בזכות ש"ס אולם השתים אינן אותו הגוף, למרות הקשר. התנועה כוללת מעגלים דתיים יותר והמפלגה מקיפה מעגל רחב יותר של בוחרים (בעיקר מסורתיים שאינם חלק מהתנועה). במאמר זה נתמקד בתנועה ולא בש"ס.
ליהודים-ישראלים שמקורם במזרח התיכון (להלן – ספרדים) יש תרבות שונה מאוד מזו של האשכנזים. החלוקה בד"כ נתפסת כ"מודרני מול מסורתי" וזו נקודה טובה להתחיל ממנה על מנת להבין את היהדות הספרדית היות ומאפיין חשוב שלה זה התפתחות מאוחרת של אידיאולוגיות מודרניות. למשל – בצפון אירופה במאה ה19 הרבה אידיאולוגיות דתיות גיבשו קבוצות פוליטיות ומוסדיות, לפעמים אף אותה קהילה התפצלה כדי להשיג מטרות פוליטיות שונות. תופעה זו לא קרתה בקהילות יהודיות ארצות האיסלאם, אפילו לא בקהילות הגדולות ביותר. שם כשהתחילה חלוקה אידיאולוגית, היא לא הייתה דומה מבחינת ההשלכות למה שאירע בצפון אירופה.
התמורות האידיאולוגיות בארצות האיסלאם חלו מאה אחרי התמורות בצפון אירופה, וגם אז לא בצורה שווה. קודם כל בערי הנמל ולאחר מכן בתוך היבשת עצמה. לא כל אידיאולוגיה מודרנית זכתה לפופולריות בקרב ארצות אלה. אם לחילון, לציוניות ולתרבות המערבית הייתה תפיסת מה, לדברים כמו מפלגות שמאל-עובדים חילוניות הייתה אחיזה מינורית בארצות האיסלאם (ורק בבגדד וסלוניקי). אך הדבר העיקרי שהשתנה הוא היחס לחדירה של תפיסות זרות אל תוך הקהילה היהודית ההומוגנית. לרוב היוזמה הייתה של משכילים אירופאים שרצו להביא את ה"אור" לאחיהם ה"בורים".
דוגמה טובה היא ההטמעה של השפה הצרפתית בקהילות היהודיות בארצות המזרח התיכון, בתמיכה הפוליטית המלאה של ממשלת צרפת, מסיבותיה שלה. זה בא לידי ביטוי באופן גלוי בהסדר ה"קפיטולציות". הזוית היהודית של ההסדר הייתה שבכל עיר נמל גדולה היה מעמד ביניים של יהודים שהיו כפופים לקונסוליות עצמן ולא לשלטון המקורי שלהם. הם נהנו מהגנה מלאה של ארצות מערביות, וכך מנהיגי הקהילה היהודית המקומית מצאו את עצמם במעין מאבק כוחות עם אותם האנשים שנהנו מהמעמד המיוחד הזה, שהרבה פעמים גם היו מעמודי התווך של הקהילה, והודות למעמד היו מקושרים מאוד. הבדלי המעמדות, יד עם הבדלים בתפיסה הדתית, יצרו חיץ הן בין מנהיגי הקהילות לאותם אנשים, והן בין המקומיים המוסלמים לאותם אנשים, שתמיד ראו ביהודים אוכלוסיה נחותה יותר.
המעמד הזה הפיץ את המודרנה ואת ההשפעה המערבית ממדינות צפון אירופה, אולם בצורה הרבה יותר רגועה ומתונה מאשר בארצות אשכנז היות והמקור למודרניזציה היה הרבה פחות מיליטנטי-אידיאולוגי אלא יותר תלוי נוחות. כך שיהדות ספרד אימצה את המודרניזציה אך בצורה מתונה יותר וללא התנגשות רבה בינה לבין המסורת. 
במאה ה19 חדרה לקהילות אלה גם "אליאנס". בבגדד, הרב עבדאללה סומך, לא רק שקיבל את אליאנס אלא אף שלח את נכדיו להתחנך שם. עד שנות ה50 של המאה העשרים, בקושי הייתה התנגדות כלפי המודרנה.

יוצאת דופן הייתה הקהילה היהודית בג'רבה, שם בתחילת המאה העשרים הרבנים התנגדו לאליאנס ולהשפעות המודרניות, וזה היה אף מקור גאוותם. לכן מפתיע שרק 30 שנה אחר כך, ב1935, הרב משה כלפון הכהן כתב דווקא בעד המודרנה, ואף הילל את המפעל הציוני בארץ ישראל, על אף שהיה מורכב רובו ככולו מחילונים, ממש כמו אנשי אליאנס. קשה לדמיין רב אשכנזי עושה את זה.
אולם בהקשר היסטורי רחב קל להבין את הגישה של הרב של ג'רבה – התנגדותם של רבני אשכנז לאליאנס נבעה ממכה אחרי מכה שהיהדות המסורתית קיבלה שם (יחד עם תנועת ההשכלה וכו'). בג'רבה, כניסתה של אליאנס, הייתה תקרית חד פעמית. באותו הקשר אנו מבינים גם את היחס לציונות היות ובארצות המזרח התייחסו יותר לתופעה כפלאית, מאשר ליוזמי המהלך הציוני, שהיו חילונים. ההבדלים האלה יעזרו לנו להבין את התנועה החרדית-ספרדית.
עוד הבדל בין הרבנים האשכנזים לספרדים הוא תחום השיפוט. אם בעבר רבנים אשכנזים שמרו על תחום שיפוט צר למדי שכלל פסיקת הלכה, הנחייה דתית ויישוב סכסוכים, הרי שעם הופעתה של המודרנה וניתוק בין מנהיגי הקהילה החילוניים ובין הרבנים – הרבנים הרחיבו את תחום השיפוט שלהם. תופעה זו לא קרתה בארצות המזרח, על אף שתפקיד הרבנים שם היה מלכתחילה רחב יותר מאשר של אחיהם האשכנזים (מעבירי דרשות, שוחטים, מוהלים, בעלי-תפילה וקריאה וכו'). כך שגם אם מישהו לא היה צריך את הרב כמורה הלכה, עדיין היה צריך אותו כמספיד או מוהל וכו'.

ולכן, גם כשהחל תהליך החילון במקומות כמו אלכסנדריה, תוניס ואלג'יר (כולן עיירות נמל), הפסיקה הספרדית הייתה מאוד מתונה על אף שנצפה לראות את אותה מלחמת חורמה בחילון, כמו בפסיקות של חכמי אשכנז. השינוי הגדול ביותר הוא עצם התאגדותם של הכוחות הדתיים לכדי תנועה פוליטית אחת – אגודת ישראל.
עוד הבדל הוא שרבנים אשכנזים קיבלו משכורות מהקהילה. רבנים ספרדים ראו בזה דבר לא מכובד ולכן התפרנסו בעצמם מעבודות כאלה ואחרות.
הבדל נוסף – היחס לרבנים ספרדיים היה מלווה בחרדת קודש עמוקה, בניגוד לרבני אשכנז שההסתכלות עליהם לוותה בביקורת חילונית ודתית. למשל בפרעות, רבנים נתפסו כאנשים מוגנים ע"י התורה שלהם. התפיסה הזו גרמה לקהילות ספרד לתת לרבנים את תפקיד הקורא בתורה, דבר שנחשב קדוש יותר מאשר אצל אחיהם האשכנזים.
אנו רואים שהמעמד של רבני ספרד היה בטוח יותר מאשר המעמד של רבני אשכנז ולכן היה להם קל יותר לקבל את המודרנה. רבני אשכנז נטלו לעצמם עוד סמכויות על ידי השימוש ב"דעת תורה" שמאפשרת להם להתעלם מתהליך הפסיקה הרגיל (כאילו יש חפיפה בין הרב לתורה).
עוד מרכיב חשוב לשוני הוא זה – בשלהי תקופת האימפריה העות'ומנית, היא כ500,000 יהודים בארצות האיסלאם, וכ10 מליון באשכנז. חלקם היגרו לירושלים היות ורצו לחיות חיים חרדיים יותר. הייתה לזה השפעה על כינון חברה חרדית יותר בארצות המזרח היות והמהגרים היו הכוח המניע בתהליך כזה, בניגוד לארצות אשכנז שהרבה מהכוח הזה נשאר שם.

דתיות ספרדית בישראל
 בירושלים באותה העת היו רק יהודים-ספרדים (מגירוש ספרד) ומוגרבים. כשהאשכנזים הגיעו הם נהיו הרוב והתחילו להנהיג יהדות קיצונית ולא סובלנית. הגם שחלק מהרבנים הספרדים המשיכו להראות סובלנות, הם בטלו בשישים עד שקהילות אלה נעלמו כליל.
כך כשהגיעו הרבנים מארצות המזרח התיכון לירושלים, האידיאולוגיה השלטת הייתה האשכנזית ואותם רבנים לבסוף אימצו אותה.
כך כשהגיעו בשנות ה50 וה60 יהודי ארצות האיסלאם לישראל – הם נתקלו במציאות שהכריחה את אחיהם האשכנזים לייסד את התנועה החרדית בארצות אשכנז, ועשו זאת גם בארץ. זה גם גרם להתערבות של הרבנים הספרדיים בפוליטיקה הישראלית. המרכיב היחיד שנשאר אצל הרבנים הספרדיים הוא המרכיב של חרדת הקודש. יהודים-ספרדים נמנעים מהעלאת ביקורת כנגד הרבנים שלהם.
הקהילה עצמה נחלשה עם העלייה לארץ, והייתה גם ירידה בקיום הפרקטי של המצוות. עם זאת, כמה דברים נשארו. אמונה באל וברבנים, חגים, שבתות במידת מה, ועוד תופעה – עלייה לקברי צדיקים, בעיקר ביום השנה לפטירתם. שלא במקרה, הרוב המוחלט של הקברים הללו נמצאים בפריפריה, ובמקומות עם רקע סוציו-אקונומי נמוך ולא בערים.
גם בצפון אפריקה היו מקומות קדושים שגררו עליה לרגל. יורם בילו במאמרו טוען, כי זו הדרך שבה המהגרים מבטאים את עצמם בסביבה החדשה שלהם. בעוד המקומות בהם הם חיים נחשלים מעט, מבחינה רוחנית הם נעלים יותר.
עוד תופעה היא החינוך הספרדי. חלק מהצעירים עזבו את הדת. אולם חלקם הקטן, השתלב במוסדות האשכנזיים ולאחר מכן בישיבות הגבוהות האשכנזיות. כך שנוצר מצב של רבנים ספרדים שאימצו את התפיסה האשכנזית, את הלבוש האשכנזי, ואת רוב המרכיבים התרבותיים של עולם הישיבות האשכנזי.
אותם רבנים ספרדיים שצמחו מעולם הישיבות האשכנזי משכו אחריהם עם הזמן צעירים ספרדיים אחרים וכך התופעה גדלה. אולם עולם הישיבות האשכנזי, שהיה מבוסס לא רק על אידיאולוגיה אלא גם על מוצא אתני, לא קיבל אותם בזרועות פתוחות כפי שחשבו (עם שני יוצאי דופן – חב"ד וברסלב). לא זו אף זו – צעירים אלה גם לא מצאו את עצמם גם בקרב אחיהם הספרדים, שלא קיבלו אותם בתצורה ה"אשכנזית" שלהם. ההתנגשות הגדולה באה אל מול המבוגרים שעדיין ראו בעצמם כחלק מקהילתיות ספרדית כלשהי והתקשו להתמודד עם המעבר שעשו הצעירים החרדים. כך, כמו בני גילם בקרב הספרדים, חצו צעירים אלו את הגבול אל עבר התרבות האשכנזית. אך בעוד חבריהם עברו לחילוניות האשכנזית, הם עברו לחרדיות האשכנזית.

ובעוד המבוגרים הספרדיים נשארו עם הקהילתיות והספר שלהם, הצעירים הספרדים "בעטו" בקהילתיות הזו לעיתים. מקרה שאירע בשנות ה70: תלמיד בישיבה אשכנזית חזר הביתה לשבת ולאחר מריבה הטיח בצעירים אחרים: "הצעיר שבתלמידי הישיבה יודע יותר מכל רבני מרוקו", זו ללא ספק, השפעה של עולם הישיבות האשכנזי.
כדי להתמודד עם הקונפליקט הזה קמה יהדות ספרדית "חדשה" – לימוד תורה חסר פשרות יחד עם אימוץ של המנהגים הספרדיים המקוריים. וכך, בין הצעירים שפנו לחילוניות, לבין הצעירים שפנו לישיבות החרדיות האשכנזיות, קמה תופעה של צעירים שהלכו בעקבות הרבנים הספרדיים החרדים, אולם שמרו על אורח חיים ספרדי.
אולם היה עוד זרם של יהדות ספרדית, מהספרדים שהיגרו לירושלים מארצות האיסלאם בשנות ה20, שלא קיבלו את הקיצוניות האשכנזית ושמרו על אורח חיים חרדי-ספרדי. המפורסם שבהם הוא כמובן הרב עובדיה יוסף. הרב יוסף צמח ממשפחה לא למדנית ולא עשירה. כל אשר יש לו – השיג בעצמו.

הרב יוסף חלק על רבנים מבגדד כבר מגיל צעיר, ושאף לתנועה ספרדית ש"תחזיר עטרה ליושנה", קרי – להחזיר את הלמדנות הספרדית. על אף שזה נשמע די שמרני, הקריאה הזו הייתה חדשנית בשני מובנים. הראשון – להקים ישיבות לצעירים ספרדיים. השני – תחייתה של הלמדנות הספרדית היא מוגבלת היות והרב יוסף חלק על רוב הרבנים מארצות האיסלאם וקיבל בבלעדיות כמעט את הדעה הירושלמית, על אף שיש לו ספקטרום מאוד רחב של מקורות בהם הוא שולט. היות והוא זכה לפופולאריות גבוהה, המתנגדים לו שמרו על פרופיל נמוך.

הרב יוסף טען למקום של כבוד לספרדים בעולם ההלכה היהודי, עוד לפני שהיה דיבור על פלורליזם תרבותי, אולם הוא דיבר רק על ספרדים ירושלמים.

תנועה אחרת קראה תיגר על התנועה הזו של הרב יוסף – תנועתו של הרב מרדכי אליהו. גם הוא ירושלמי עם מקורות מעירק. הרב אליהו שאף לפסוק הלכה מבוססת קבלה ולהפיץ אותה בעולם, כך שלהלכה יש רובד יותר מיסטי שלא מוגבל רק למיסטיקה הספרדית.  הרב קוק ובנו הרב צבי יהודה עשו את אותו דבר במסורת האשכנזית, והרב אליהו העריך אותם מאוד. הוא היה האב הרוחני של המפד"ל והיה מאוד פופולארי בקרב ציבור המתנחלים. למרות שמנהיגותו של הרב אליהו פחות חזקה וגדולה מזו של הרב עובדיה, הוא חשוב לדיון של תנועה חרדית ספרדית. בין שניהם עוברים הרבה קווי דמיון – שניהם היו מנהיגי מפלגות, שניהם מקבלים חלק מהיהדות האשכנזית תוך שמירה על הספרדיות שבהם. הרב יוסף – את לימוד הגמרא בשיטה האשכנזית, הרב אליהו פעל על מנת להפיץ את תורתו בעיקר בקרב המתנחלים אשר רובם אשכנזים. הערה בקשר לרב אליהו – הוא הראשון שהפיץ הלכה מבוססת קבלה לכל כך הרבה אנשים. יש גם הבדלים ביניהם – הרב אליהו יותר ימני ביחס לפלסטינים מאשר הרב עובדיה, ושומר יותר על שפת דיבור נאותה ונקייה מאשר הרב עובדיה, שייתכן, שהרקע שלו בא לידי ביטוי כאן.
