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הרבנות הראשית ומערכת החינוך הדתי

הרב שמואל כ"ץ

רב בתי ספר בירושלים וחוקר תולדות הרבנות הראשית
א. מבוא
למעלה מתשעים שנה קיים חינוך דתי בארץ. לבטים, מאבקים, ומשברים רבים היו מנת חלקו, אך גם הישגים גדולים היו לו. גורמים שונים תרמו לעיצוב דמותו הרוחנית של חינוך זה, כאן נעמוד  על גורם אחד מרכזי, והוא - הרבנות הראשית לישראל. מעולם לא נחקר קשר הגומלין בין שני גופים חשובים אלו, שתרמו רבות לחברה הישראלית, בעיקר לציבור הדתי. נחשוף מסמכים ומידע חשובים, שישפכו אור על פרשיות רבות, שליוו את היישוב היהודי בארץ מלפני תקופת המנדט הבריטי ועד היום.
בקווים המנחים למדיניות החינוך הממלכתי דתי, נאמר מפורשות באחד הסעיפים המרכזיים:

מתוך גישה ממלכתית, החמ"ד [=חינוך ממלכתי דתי] מקבל את הרבנות הראשית לישראל  כסמכות עליונה בענייני הלכה ודת במדינת ישראל.

נאמן להשקפתה של הרבנות הראשית בישראל, ושל גדולי תורה בעלי השקפה ציונית, החמ"ד מחנך את תלמידיו לראות במדינת ישראל שלב חשוב בדרך אל הגאולה השלמה. 

העניין העיקרי בו נעסוק הוא - תרומתה של הרבנות הראשית לעיצוב דמותו של החינוך הדתי בארץ. נברר באילו תחומים היא התערבה, וכיצד עשתה זאת. עוד נבחן, באילו נושאים פנתה הנהלת החינוך הדתי אל הרבנות הראשית, כסמכות ההלכתית העליונה במדינה כדי לקבל את הדרכתה ועצתה, וכיצד ישמה את הנחיותיה בשדה החינוך.

ב. רקע היסטורי – ניצנים ראשונים
את תולדות החינוך הדתי-הלאומי ניתן לחלק לארבע תקופות: 

א. ניצנים ראשונים לחינוך דתי-לאומי בארץ ישראל, תרכ"ו-תרע"ז  (1917-1866).
ב. החינוך הדתי-הלאומי מייסודו של ה"מזרחי" בימי ה"בית הלאומי", תרע"ח-תש"ח 

(1918–1948).
ג. חינוך ה"מזרחי" מהקמת המדינה ועד לחקיקת חוק חינוך ממלכתי, 

תש"ט-תשי"ג (1953-1949).

ד. החינוך הממלכתי הדתי (חמ"ד), תשי"ד (1954) ואילך.
לכל תקופה היו בעיות המאפיינות אותה, ובכל תקופה הוקמו מוסדות חינוך  על פי תנאי החברה הדתית, מצבה הדמוגרפי ודרישת הציבור הדתי על גווניו השונים. במשך כל הדורות עסקו הרבנים בראש ובראשונה בחינוכו של הדור הצעיר לדרכה של תורה וליראת שמים, לכן היה ברור ופשוט לכל הרבנים הראשיים, שעליהם לפקח וללוות את החינוך הדתי בכל קשייו ומאבקיו, ולהורות למנהליו את הדרך אשר ילכו בה. נפרט את הבעיות החינוכיות הללו, נבחן אלו מוסדות חינוך הוקמו כדי להתמודד עמן, וכיצד הרבנות הראשית והעומדים בראשה, הגיבו למתרחש בחינוך הדתי.
בסוף המאה ה-19, הלך ונפער פער חברתי בין "היישוב הישן" החרדי, שהתרכז ברובו בירושלים - ולא היה מוכן לכל שינוי במוסדות החינוך שלו, שהתבססו רק על לימודי קודש - לבין "היישוב החדש", שברובו לא היה דתי, ובניגוד לקודמים שינה רבות גם בתחום החינוך. היה צורך דחוף לשנות ולשפר את פני החינוך הדתי ב"יישוב החדש", כדי שיוכל לתת מענה לדרישות הנוער וההורים הדתיים, כגון: שילוב לימודי קודש עם מקצועות חול, כתיבת ספרי לימוד המותאמים לרוח הזמן, קביעת העברית כשפת הלימוד, רמת המורים, ועוד. מי שפעל רבות בעניין זה היה- הראי"ה קוק - לימים רבה הראשי הראשון של ארץ- ישראל - שהחל לעסוק בענייני החינוך הדתי מייד עם הגיעו לארץ, בשנת תרס"ד (1904), ומינויו לרבן של יפו והמושבות של ה"יישוב החדש".  בפסח תרס"ה (1905), הקימה קבוצת בעלי בתים דתיים ביפו, בית ספר פרטי בשם "חדר אחווה", לאחר זמן שינה מנהלו, הרב ד"ר י' זליגר, את שמו ל"תחכמוני". הרב קוק עמד בראש הוועד הציבורי של בית ספר ייחודי זה, בו הוא ראה את תשובת הציבור הדתי לגימנסיה העברית "הרצליה", שהוקמה על ידי משכילים לא דתיים. הוא היה מוכן לתת גושפנקא רשמית ופומבית לתמיכתו במוסד זה, בתנאי שיתמלאו דרישותיו: לפקח על הנהלתו ועל קבלת המורים, תוכנית הלימודים תאושר על ידו, וספרי לימוד לא יוכנסו בלא הסכמתו
3. תקוותיו ושאיפותיו החינוכיות לא התגשמו "בחדר" זה.

על פי יוזמת מנהיג תנועת "המזרחי" הרב י"י ריינס והחלטת "מרכז המזרחי" ברוסיה, הגיע לארץ, בח' באייר תרס"ח (1908), הרב י"ל פישמן מראשי ה"מזרחי", כדי לבדוק את מצב החינוך הדתי בארץ-ישראל . בעת ביקורו בארץ הוא הצליח לשכנע את מנהלי "תכמוני" ביפו להעביר מוסד זה לרשות המזרחי. על פי הדין וחשבון שמסר הרב פישמן, ולאחר מכן מכתב המלצה מהרב קוק, החליטה ועידת המזרחי, שהתקיימה בפרנקפורט באלול תרס"ח (1908), להעביר לרשותה את "תכמוני". במוסד זה הונהגה תוכנית לימודים ברוח השקפת העולם הדתית-לאומית, בה נעשה נסיון לשלב בין "חדר" מסורתי לבין בית-ספר לאומי מודרני. מאותה שנה, זוהה החינוך הדתי-לאומי בארץ עם תנועת המזרחי
. הרב קוק לא הסתפק בכך, הוא היה בין הראשונים שדרשו להקים גם מוסד דתי לבנות, מוסד שלא היה כמותו ב"יישוב הישן".
 

השיא בפעילותו החינוכית המיוחדת של הרב קוק, הייתה הקמתה של "הישיבה המרכזית העולמית" - "מרכז הרב" - בשנת תרפ"ד (1924), הוא התווה לה תוכנית לימודים מיוחדת ושונה מכל מה שהיה נהוג בישיבות הגבוהות  בארץ-ישראל, וזאת מתוך הבנתו את התקופה החדשה ודרישותיה. לפי תוכניתו ילמדו בישיבה, כמובן, גמרא והלכה, ובנוסף לכך גם תנ"ך, מחשבת ישראל, תולדות עם ישראל, מדעי ארץ-ישראל וסגנון ספרותי.
 השפעת ישיבה זו ומשנתו ההגותית-חינוכית של הרב קוק, ותרומתו לעיצוב אופיו של החינוך הציוני-דתי בארץ ישראל, יבואו לידי ביטוי רק כעבור עשרות שנים, עת יתחוללו שינויים בחינוך הנוער הדתי במסגרת החינוך הממלכתי דתי, בעיקר בישיבות התיכוניות [ראה להלן סע' ז/1],
 אם כי חזונו החינוכי לא התגשם במלואו.

גולת הכותרת של רשת חינוך המזרחי היתה, הקמת "בית המדרש למורים - מזרחי" בירושלים, שנפתח בא' בחשון תרפ"א (1920), בו למדו פרחי ההוראה לעתיד מקצועות קודש וגם מקצועות כלליים.
 הרב קוק ראה חשיבות רבה בפעילותו של מוסד זה, שכן המורים החדשים אמורים היו להגשים את חזונו החינוכי, לכן הוא נכח מספר פעמים בבחינת התלמידים במקצועות הקודש ובמסיבת סיום הלימודים.
 כאשר הוחלט לקצץ בתקציב שתי כיתות של בית מדרש זה, נזעק הרב קוק מייד ופנה ל"ועד הפועל הציוני" בברלין בדרישה, לבטל החלטה זו, כדי שהיא לא תפגע במוסד זה: "שהוא יסוד חיוני למעמדו של כל התוכן הציוני אצל החרדים שרק על ידי חינוך מורים ממולאים בדעת היהדות, ומחונכים בשמירתה המעשית והוקרתה, יש תקוה לעתיד יהודי נאמן למסורת אבות בארץ ישראל בישובנו המתחדש".
  

ג. "הבית הלאומי" - הזרמים בחינוך 

בתקופת "הבית הלאומי", בזמן שלטון המנדט הבריטי בארץ, לא היה חינוך אחיד ביישוב היהודי בארץ, עקב השקפות עולם שונות, שבאו לידי ביטוי בעיקר בענייני דת וחינוך.בשל כך, הונהגו ב"הסתדרות הציונית" שלושה זרמי חינוך רשמיים, והם: א. הזרם הכללי - היה קרוב למפלגות המרכז והימין; ב. זרם העובדים - היה כפוף למרות "הסתדרות העובדים", ונשלט על ידי מפלגות הפועלים. ג. זרם המזרחי - היה שייך לציונות הדתית, ונוהל על ידי תנועות המזרחי והפועל המזרחי. זרם המזרחי הוקם בעקבות ה"ועידה הציונית", שהתקיימה בלונדון בשנת תר"פ (1920), בה הוחלט - להקים זרם נפרד עבור בתי הספר של המזרחי, לסמכותו יעברו כל מוסדות החינוך הדתי בארץ, ותנתן לו אוטונומיה נרחבת להנהיג חינוך דתי. בכך קיוותה הועידה, יהווה זרם זה ראש גשר לאוכלוסיה החרדית שהסתייגה מהציונות.

כמה חודשים לאחר ועידה זו, בט"ז באדר א' תרפ"א (1921), נוסדה הרבנות הראשית, בראשה עמדו הראי"ה קוק והרב י' מאיר. הרבנות הראשית הוכרה על ידי ממשלת המנדט ומוסדות היישוב כמוסד הדתי העליון בארץ. היא מצאה את רשת החינוך הדתי של זרם המזרחי פרוסה ברחבי הארץ.
 מטבע הדברים, היא תמכה בזרם הדתי והקדישה דיונים רבים כיצד לשמר ולהעמיק חינוך זה מתוך אחריות לעתיד ילדי ישראל. נביא לכך דוגמא אחת אופיינית. בא' ר"ח אייר תרפ"ו (1926), נדונה במועצת רבני ארץ-ישראל הצעת ממשלת המנדט ל"חוקת הקהילות" עבור היישוב היהודי בארץ. הרבנים הביעו דרישה חד משמעית, שהועד הלאומי לא יתערב בענייני חינוך ודת, וקבעו: "אין אנו מכירים בחינוך המשולל מהדת". על כוונת ממשלת המנדט לחלק את כספי המסים לפי שתי השיטות, החינוך הדתי והלא דתי, הודיע הרב קוק חד משמעית: "אנחנו נעמוד כעמוד ברזל שלא לתת אף פרוטה של נחושת מהמסים לחינוך בלתי דתי".

הרב קוק היה קרוב כל ימיו למוסדות החינוך של זרם המזרחי, ופעל רבות להרחבתם. נביא לכך שתי דוגמאות אופיניות: בי"ב בחשון תרפ"ט (1928), הוא שלח מכתב ל"הנהלה הציונית" בארץ-ישראל, בו דרש להעביר את בית הספר בזכרון יעקב לרשות ה"מזרחי", כדי לתת חינוך דתי לבני המושבה. ההנהלה הציונית השיבה בשלילה.
 כאשר נוסד בית הספר הדתי "תחכמוני" בחדרה, קשה היה על מייסדיו להחזיקו. חברי ועד המושבה סרבו לסייע בכך, וגם לדין תורה בפני הרב קוק הם לא באו. לאור מצב קשה זה, פסק הרב קוק - הורי התלמידים רשאים להעביר את המסים לצורכי החזקת בית הספר ולא לועד המושבה. חברי הועד לא העזו להמרות פסק זה.
  מאידך גיסא, הרב קוק לא נרתע מלהטיל עיקול על כספי בתי הספר של ה"מזרחי", כפסק במשפט שהתנהל בין ה"מזרחי" לאחת המורות.
 במסעותיו ובביקוריו במושבות ברחבי ארץ- ישראל, ניסה הרב קוק להפיל את המחיצות בין ה"יישוב הישן" לבין ה"יישוב החדש", לתקן שם את הטעון תיקון בענייני הדת, ובעיקר להעמיק את החינוך הדתי של בני המקום.
 לכן, לא מפתיע מכתב ההערכה שכתב הרב קוק למרכז העולמי של ה"מזרחי",לפני פתיחת הקונגרס הציוני ה-ט"ו בשנת תרפ"ז (1927), בו הדגיש, שהחינוך הוא: "יסוד היסודות ועיקר העיקרים בעבודתו הדתית-הלאומית של המזרחי וכבר הצליח עד כה לכבוש לו עמדה אחר עמדה... וכולם הכירו והודו כי רק בו המפתח לגאולתם של בנים... להרחיב יותר את פעולתו באופן שהחינוך המזרחי יתפשט על כללות ישובנו ויעשה לקנין העם כולו". ועוד כתב: "אנחנו יודעים נאמנה שלהצלת החנוך של הישוב החדש לפי מדתו, עשה המזרחי במשך השנים האחרונות נפלאות".
 

מאידך גיסא, תנועת ה"מזרחי", שסייעה רבות בהקמת הרבנות הראשית ובמימון חלק מפעולותיה,
 ראתה בה את המוסד ההלכתי העליון של היישוב המוסמך לדון גם בענייני חינוך. לכן, כאשר היה צורך לפטר מורים או מנהלים בבתי הספר של ה"מזרחי", בשל אי התאמה דתית או פדגוגית, ואלו ערערו על כך, הביאו מפקחיו את עניינם בפני הרבנים הראשיים כדי שיפסקו בדבר.
 בא' בחשון תש"ב (1941), השתתפו הרבנים הראשיים, הרב הרצוג והרב עוזיאל, בכינוס גדול למען חינוך "המזרחי", בו הם קראו להגן על מפעל חשוב זה, המהווה תחליף לבית ספר "אחיד". הרב הרצוג קבע נחרצות: "אין פשרות בעסקי נפש"! הרב עוזיאל התריע: "כל הלוחם בחינוך הדתי הריהו משמיט את הארץ מתחת רגלי שבי ציון".
 בי"ב בכסלו תש"ג (1942), קבע הרב הרצוג ב"מסע התשובה" שלו בכפר סבא ובמושבות השרון: "החינוך הדתי הוא יסוד היסודות של האומה, הודות לחינוך זה הגענו עד הלום והודות לו נמשיך להתקיים גם להבא!" לאור גישה חיובית זו, לא פלא, שהרבנים הראשיים שלחו, בה' בטבת ת"ש (1939), תזכיר חריף לממשלת המנדט, בו הם מחו על הפגיעה בחינוך הדתי של "המזרחי", כפי שהדבר בא לידי ביטוי בתזכיר שהיא הוציאה בעניין החינור היהודי בארץ. ובראשיתה של אותה שנה, הם פרסמו קריאה לכל איש ביישוב - לסייע ל"קרן ארץ-ישראל של המזרחי", שפעל לחיזוק החינוך הדתי בעיר ובכפר.

 המאבק לא תם, בכ"ה באב תש"ז (1947), מאות פעילים התכנסו בבית הפועל המזרחי בתל-אביב, כדי לפעול למען חיזוק החינוך הדתי בארץ, שנאבק קשות על זכויותיו. הרב עוזיאל בירך את הפועל המזרחי, כחלק מהמזרחי, שנטל לידיו יוזמה ברוכה זו. הוא קרא ליהדות הדתית לעשות הכל כדי להשפיע מתורת ישראל על אופיו של החינוך בארץ. בדברי ברכה ששלח לכינוס, קרא הרב הרצוג לבצר את "קודש הקודשים" של היהדות - החינוך- ולקיים בנושא זה כינוסים עולמיים בירושלים יחד עם הרבנות הראשית. את הצעותיו לחיזוק ושיפור החינוך הדתי בארץ, הוא העביר לכינוס עם עמיתו הרב עוזיאל.
 יחס אוהד זה למזרחי, אפשר לרב עוזיאל לפנות מספר פעמים לראשי המזרחי, לחזק ולתמוך כספית בתלמודי תורה ספרדיים ברחבי הארץ, שעמדו בפני קשיים רבים.
 

ד. הקמת המדינה - חוק חינוך ממלכתי
גם לאחר קום המדינה נמשך המאבק. בי"ח באלול תש"ט (1949), חוקקה הכנסת את "חוק חינוך חובה - תש"ט", שהטיל על המדינה את חובת חינוכם של כל הילדים בני 5-14. חינוך זה ניתן חינם על ידי המדינה רק לתלמידים שהתחנכו במסגרת ה"זרמים", שהוכרו בעבר על ידי "ההסתדרות הציונית" והוועד הלאומי. מסיבה זו ואחרות, הצטרפה "אגודת ישראל", כזרם רביעי, כך הוכר רשמית החינוך החרדי על ידי המדינה הציונית.
 חוק זה חייב את ההורים לרשום את ילדיהם, כפי הבנתם ורצונם, למוסדות חינוך באחד מארבעת הזרמים הללו. חוק זה הגביר את "ציד הנפשות" של המפלגות השונות, שניסו להגביר את כוחם באמצעות שיכנוע הורים לרשום את ילדיהם לזרם אותו יצגו. הרב עוזיאל חיבר כבר בכסלו תש"ח (1947), חוקה למדינת ישראל עוד בטרם הקמתה. בסעיף חשוב - "חינוך ותרבות" - הוא הציע: "כל מוסדות החינוך ותרבות שבארץ צריכים להיות מיוסדים על יסודות אמונה ודת... לימודי כפירה בדת ואלוקות אסורים בהחלט בכל בתי הספר שבמדינה".
 מאחר והצעתו לא התקבלה, תמכה הרבנות הראשית בגלוי בעיקר בזרם "המזרחי". עם התגברות העלייה לארץ, בשנותיה הראשונות של המדינה, שבאה בעיקר מארצות המזרח, ולאחר ההתנכלויות לעולים הדתיים במחנות העולים, יצא הרב עוזיאל, בכ"ג בשבט תש"י (1950), לקראת שבת פרשת יתרו, בקריאה לציבור זה - לשלוח את ילדיו לתלמודי תורה ובתי הספר של המזרחי ואגודת ישראל, ודרש לסייע בחיזוק החינוך הדתי בארץ.
 [על פרשת מחנות העולים, ראה להלן - סע' י/3] 

בפנייה לבני העדה הספרדית ועדות המזרח בירושלים, בכ' באדר א' תשי"א (1951), קרא הראשון לציון, הרב עוזיאל - להרשם לזרם המזרחי, מתוך אימון בפועלו החינוכי רב השנים, ומשום טיב מוסדותיו, רמתם, ובשל דאגתו לכל העדות:

...המזרחי התאמץ, ייסד, שכלל ופתח תלמודי תורה מיוחדים בתוך כל שכונות עדות המזרח שבירושלים עיר קדשנו. ויש לתת לו את הסעד והעזרה שיוכל להמשיך בעבודתו.

בשנת תשי"ב (1952), עלתה בציבור, בעיקר בקרב העולים החדשים - שנקעה נפשם מהתערבות המפלגות בחינוך ומ"ציד הנפשות" בתחום זה - דרישה לבטל את "הזרמים" בחינוך, כך שהחינוך יהיה ממלכתי, כללי ודתי, בפיקוחה של המדינה. מועצת הרבנות הראשית המורחבת, שהתכנסה בי"א באלול, הביעה התנגדות חריפה להצעה זו וחוסר אימון בהבטחות הממשלה. יחד עם זאת, היא הביעה את שאיפתה ששני הזרמים הדתיים, "המזרחי" ו"אגודת ישראל", יעבדו יחד לטובת השלטת התורה בארץ.
 לאחר משא ומתן ממושך בין המפלגות בנושא זה, נחתם הסכם בין מפא"י, "הפועל המזרחי", ו"הציונים הכלליים" בדבר הקמת חינוך דתי ממלכתי. מועצת הרבנות הראשית המורחבת התכנסה בג'-ד' בטבת תשי"ג (1952), לדיון דחוף בעניין זה. הרבנות הראשית חשה שזו זכותה, ואולי אף חובתה, להתערב בנושא חשוב זה, מתוך הבנה שהיא אחראית לגורל החינוך הדתי בארץ על כל גווניו. מפאת חשיבות הנושא, השתתפו, בחלק הראשון של הישיבה, גם חברי הכנסת מ"הפועל המזרחי" וגדולי התורה של "אגודת ישראל". הדיון נסב סביב החששות והסכנות שבביטול הזרמים ובחוק שיעגן זאת, בכניסת המפלגות הדתיות לממשלה, איחוד המפלגות הדתיות למלחמה בנושא זה, ובשאלה המרכזית - מי ימנה את "הרשות לחינוך דתי" האמורה לפקח על בתי הספר הדתיים. המועצה החליטה לדרוש: א. חברי "הרשות" הנ"ל יבחרו על ידי שלושה גורמים: 1/3 על ידי שר הדתות, 1/3 על ידי ועדת המפקחים של בתי הספר הדתיים ובהסכמת הרבנות הראשית, ו- 1/3 על ידי משרד החינוך, כאשר כל הנבחרים חייבים להיות דתיים (הממשלה התעקשה, שאת ה- 1/3 השני יבחרו המורים, הרבנות הראשית ראתה בכך כוונה נסתרת לחתירה תחת הדת). ב. הבטחה, שבתי הספר שלא יכנסו לרשת החינוך הממלכתית (כתלמודי תורה), יקבלו תמיכה קבועה מהממשלה לפי מספר התלמידים. החלטות אלו הן תנאי מוקדם לכניסת המפלגות הדתיות לקואליציה הממשלתית.
 ברגע האחרון, בו' בטבת, נכנסו המזרחי ו"הפועל המזרחי" לממשלה החדשה לאחר שזו כבר קמה, מבלי לקבל את הסכמת הרבנות הראשית למהלך זה, וזאת, רק לאחר שנחתם הסכם ביו המפלגות בדבר הקמת "אגף החינוך הדתי" ומינוי "רשות לחינוך דתי" שתפקח עליו. באחד מסעיפי ההסכם הוכנס שינוי לפיו - ניתן לערער על מינוי או פיטורי מורה, מנהל או מפקח בפני שר החינוך ושר הדתות, במקרה של אי הסכמה תכריע בכך הממשלה.
 בפגישה עם שר החינוך בן ציון דינור, עמד הרב הרצוג על הסכנה הטמונה בסעיף זה, ודרש - לאפשר ערעור רק על פיטורי מורה ולא על מינוי מורים. פרטים על פגישה זו מסר הרב הרצוג בישיבת מועצת הרבנות הראשית המורחבת, בג' בשבט, שדנה בהסכם הנ"ל ובהשלכותיו על החינוך הדתי בארץ על כל גווניו.
 גם הרב עוזיאל הביע את מורת רוחו וחששותיו מביטול הזרמים על ידי הממשלה, כי לא היה ברור די הצורך מה יהיה הצביון של שני כיווני החינוך המוצעים. מדבריו מתברר, שההסכם הקואליציוני בעניין זה, בין המפלגות הנ"ל, הובא לעיון הרבנות הראשית, ברגע האחרון שונה אחד הסעיפים בשל התנגדותה לו. לדעתו, על היהדות הנאמנה להתאחד ולפעול יחדיו להקמת זרם אחד שיקרא ה"חינוך התורני". הוא התנגד להקמת רשת חינוך פרטית כי היא תפצל את החינוך הדתי, תחליש את דמותו ותקטין את השפעתו.


בא' באלול תשי"ג (1953), קיבלה הכנסת את "חוק חינוך ממלכתי", שביטל את הזרמים אך בכל זאת העניק אוטונומיה חינוכית לחינוך הדתי היסודי, לפיתוחו ולהעמקת תכניו. נקבע, שתמונה "מועצה לחינוך ממלכתי דתי" בעלת סמכויות, והיא תהיה עריבה בפני הציבור הדתי על דתיותו של החמ"ד, וכן ימונה מנהל ל"אגף החינוך הדתי".
 כדי לבסס את החינוך הדתי, פנתה הרבנות הראשית, בערב פסח תשי"ח (1958), בתקופת הרישום לבתי הספר, אל כל אזרחי ישראל, שישלחו את ילדיהם לגני ילדים ולבתי ספר דתיים: "למען נשמור גחלת ישראל שלא תכבה ולמען נזכה לבנות מאורה של תורה".


ועדת החינוך של הרבנות הראשית [ראה עליה - בסע' הבא], קראה, בניסן תש"ך (1960), להורים: "הכניסו את בניכם ובנותיכם תחת כנפי השכינה בבתי הספר הדתיים - לתורה וליראת שמים", תוך הבהרה שחוק המדינה מעניק לכל ההורים את הזכות לבחור בסוג בית הספר הרצוי להם.
 לאחר עשרות שנים, באופן חד פעמי, בעת הרישום לשנת הלימודים תשמ"ו (1986), קראו הרבנים הראשיים, הרב שפירא והרב אליהו, להורים המעונינים בחינוך דתי - לרשום את ילדיהם רק לבית ספר המחנך לקיום תורה ומצוות ואמונה, ולא לבתי ספר קונסרבטיביים הנקראים "מסורתיים", בהם ניתן כביכול חינוך דתי מסורתי, אך הם לא שייכים לזרם הממלכתי דתי.

ה. "ועדת החינוך" של הרבנות הראשית
למרות ההסכם הקואליציוני בדבר הקמת "אגף החינוך הדתי", לפיו החינוך הדתי יהיה ממלכתי והמדינה תקבל את האחריות למימונו ופתרון כל בעייותיו, החליט המרכז העולמי של "המזרחי" להמשיך לטפח את החינוך הדתי ולדאוג לקידומו. לצורך זה הוקם, בו' בשבט תשי"ג (1953), "המרכז לחינוך דתי", כגוף ציבורי בינמפלגתי כדי שייצג את ההורים הדתיים, יאבק ויסייע לחינוך הדתי בכל התחומים שאינם בטיפולו הרשמי של משרד החינוך, וידאג לביסוסו הכספי.


חברי גוף זה הבינו, שעליהם לחזק את הקשר של החינוך הדתי עם הרבנות הראשית, ולערב את הרבנים הראשיים בנעשה בו. על פי יוזמתם נפגשו נציגי ה"מרכז" עם הרבנים הראשיים, הרב הרצוג והרב נסים, ועם חברי מועצת הרבנות הראשית. מעיון בפרוטוקול הישיבה, שהתקיימה בכ"א בטבת תשי"ז (1956),
 ניתן ללמוד על מצבו הקשה של החינוך הדתי באותם הימים. הדרישות שהעלו מנהלי "המרכז", מתוך אמונה שהרבנות הראשית מסוגלת למלאן, מפתיעות, נפרטן בקצרה:

1. על הרבנות הראשית להכנס ולפעול בתחום החינוך הדתי, כי אין זה נושא מפלגתי וזה לא יפגע בניטרליות שלה (מכאן מתברר מה היתה הסיבה לאי מעורבותה).

2. על הרבנות הראשית לסייע במימון כספי לפעולות "המרכז".
3. לשלוח רבנים נודדים, שיבקרו בכל בתי הספר הדתיים בארץ, בעיקר במקומות בהם נקלטו העולים החדשים מצפון אפריקה, שם ניסתה מפא"י בכל כוחה להצר ולהפריע להתרחבות החינוך הדתי. לצורך זה יש לפתוח קורס לתורת הנאום.

4. למצוא מורים דתיים מקרב בחורי הישיבות, כדי שיעלו את הרמה התורנית בבתי הספר.

5. על הרבנות הראשית לקרוא להורים לרשום את ילדיהם לחינוך הדתי.

הייתה זו אחת הישיבות החשובות ביותר בענייני חינוך, נושא שהעסיק לא מעט את הרבנות הראשית. לראשונה עלתה ההצעה להקים סמינר או קורס פדגוגי לבני הישיבות, כדי שהם יוכלו להשתלב כראוי בהוראה בבתי הספר. התוצאה החשובה ביותר שנבעה מישיבה זו הייתה - הקמת ועדת חינוך ליד הרבנות הראשית, שחבריה היו מגדולי הרבנים-מחנכים בארץ.
 


בישיבה הראשונה של ועדת החינוך עם הרבנים הראשיים, בז' באייר תשי"ז (1957), נבחר לעמוד בראשה רבה הראשי של רחובות, הרב אלימלך בר-שאול, תלמיד חכם, איש חינוך מובהק ונואם בחסד עליון, שהיה מקורב להתיישבות הדתית ולנוער הדתי בארץ. ההצעות שהעלו הרבנים משקפות את הבעיות הקשות שהיו בתקופה זו לחינוך הדתי.
 

הרב בר-שאול הציע: א. להכניס לתוכנית הלימודים לימוד אמונה, ומכיתה ח' ללמד מחשבת ישראל ותולדות גדולי ישראל. ב. לקיים קשר עם בחורי הישיבות, כדי לבחור מהם את המוכשרים להוראה, ולהסביר להם שתעודת הסמיכה שבידיהם נקראת גם תעודה אקדמאית, דבר שיעזור להם בעתיד. מאחר שרמתו של "סמינר המזרחי" עלתה, יוכלו בני תורה להשתלמם שם להוראה.

הרב אברהם שפירא הציע: לדרוש ממשרד החינוך, ששיעורי הקודש ינתנו בבתי הספר רק על ידי בני תורה, ולא על ידי סטודנטים שלמדו תנ"ך באוניברסיטה העברית.

הרב משה לוי הציע: לקיים שיעורי תורה אחר הצהריים, כדי להציל את הילדים מחינוך לא דתי. סוכם שתפקידי הועדה יהיו:

1. לקיים קשר מתמיד עם בתי הספר הדתיים.

2. להשיג מורים מתאימים מקרב בני הישיבות, ולסייע להם לעבור קורס השתלמות בהוראה.

3. לפקח על תוכניות הלימודים וספרי הלימוד.

4. להסביר לציבור את חשיבותו של החינוך הדתי.

מפאת חשיבות הנושא, התכנסה הועדה פעם נוספת בכ"ה בתמוז תשי"ז (1957). בישיבה זו היא החליטה לבדוק באופן מעשי את כל תוכניות הלימודים. לאחר הערתו של הרב שאול ישראלי - שבבתי הספר הדתיים משתמשים בשיעורי ההיסטוריה בספריהם של גרץ ודובנוב, דבר שיבטיח המשך דור של כופרים - הוטל על מזכירות הוועדה להשיג את רשימת כל ספרי הלימוד בבתי הספר, ולהיפגש עם הועדה במשרד החינוך הקובעת את ספרי הלימוד.
 בישיבת הוועדה, בי' בחשון תשי"ח (1957), השתתף גם סגן שר החינוך והתרבות, נציג המפד"ל, משה אונא, שביקש מהועדה לפעול בעיקר בהכוונת בני הישיבות להוראה. הוחלט לברר אפשרות להקים מכון ערב לבני הישיבות המועמדים להוראה.

אלו היו הדיונים הראשונים, שהובילו לאחר שנים להקמתם של "מכון שבדרון" והמכונים להכשרת מורים, המצויים כיום ליד מספר ישיבות "הסדר", המכשירות את בוגריהן להוראה [על ישיבות אלו ראה - סע' ז/3]. זו אחת הסיבות למהפך שחל בשנים האחרונות בחינוך הדתי. נציין, שועדת חינוך פעלה ליד כמה מועצות של הרבנות הראשית, אך היא הורכבה רק מחברי המועצה ללא השתתפות רבנים מחוצה לה.


מדיונים עברה הרבנות הראשית למעשים. מספר פעמים היא פנתה לכל רבני הארץ, כדי להפעילם ולהמריצם לתרום לחינוך הדתי. לצורך זה הפיצה ועדת החינוך שלה, בראשית שנת תשי"ט (1958), שאלון, בו היא ביקשה לדעת: א. האם הרב מקיים קשר עם בית הספר שבמקומו? ב. האם הוא מכיר את המורים ונפגש אתם? ג. האם הוא מתייעץ עם ועד ההורים? ד. האם הוא מכוון את בוגרי בית הספר לישיבות? ה. אלו שיפורים לדעתו יש להכניס בבית הספר? ועוד.
 בחוזר נוסף, מאייר תש"ך (1960), היא כבר הציעה לרבנים שטחי פעולה בבתי הספר.


בכ"ו בתשרי תשמ"ז (1986), בכנס ארצי של רבנים שהתקיים בירושלים ביוזמת "המרכז לחינוך דתי בישראל", קראו הרבנים הראשיים לחזק את החינוך הדתי כסכר בפני האלימות והמתירנות. הרב אברהם שפירא קרא לרבנים: "להתערות במערכת החינוך של ילדי ישראל על מנת שכל ילד יקבל חינוך דתי". הרב מרדכי אליהו עמד על חשיבות ההנהגה הרבנית בחינוך העם לאהבת התורה.


בשנת תשל"ו (1976), הוכנס תפקיד חדש לבתי הספר הדתיים, והוא - רב בית הספר. במענה לשאלה בדבר מעמדו וסמכותו, כתב הרב אליהו: 

…בדברים הנוגעים לביה"ס גרידא ואינם קשורים עם עניינים אחרים בעיר, אזי רב ביה"ס הוא המרא דאתרא של ביה"ס…כל רב הממונה ע"י רשות מסויימת (בנ"ד משרד החינוך), עליו לקבל כושר מהרבנות הראשית לישראל לתפקידו. כמובן שעליו להיות מתאים מבחינה חינוכית למקום וזה יקבע ע"י האגף לחינוך הדתי. פסקי ההלכה של רב ביה"ס לצוות המורים והמורות, או דרכי התנהגות התלמידים, או פסקי הלכה שאומר הרב בשיעוריו מחייבים רק בתוך כותלי ביה"ס. אין חיוב לתלמיד לנהוג כן בביתו אם הוריו סומכים על רב אחר…הנני חוזר על הראשונים שרב ביה"ס הוא רעיון רצוי וחשוב ויש לחזקו ולעודדו ".
 

היום ניכרת תרומתם המכרעת של נושאי משרה זו בהעלאת הרמה הדתית של תלמידי החמ"ד וביצירת אוירה תורנית בבתי הספר. בכך התגשמה שאיפת ועדת החינוך של הרבנות הראשית, 20 שנה קודם - להכניס רבנים לבתי הספר. 
ו. אגף החינוך הדתי
עם קבלת "חוק חינוך ממלכתי", בא' באלול תשי"ג (1953), הוקם "אגף החינוך הדתי". ל"אגף" הוענקה אוטונומיה לקבוע תוכניות לימודים, ספרי לימוד ואת הקו החינוכי של החינוך הדתי כולו. מטבע הדברים, במערכת כה גדולה מתעוררות שאלות הלכתיות מיוחדות, כי מערכת זו משרתת רבדים שונים בחברה הדתית. בחינוך הדתי נקלטו בני כל העדות מהגלויות השונות, כך שהרמה הדתית וההקפדה על ההלכה הייתה שונה במגזרים השונים. על מנהלי אגף החינוך הדתי הוטלה משימה קשה - לנווט, לפשר ולמצוא את הקו החינוכי הרחב ביותר והמשותף לכל האוכלוסיה הדתית, והכל בהתאם להלכה. לראשי האגף ומפקחיו היה ברור, כאשר מתעוררת שאלה הלכתית-חינוכית, הנוגעת למערכת כולה, יש להפנותה לרבנות הראשית לישראל, המוסד ההלכתי העליון של מדינת ישראל. נביא כמה דוגמאות לשאלות אופייניות, שהוגשו לעיונם של הרבנים הראשיים:

1. האם יש לחייב את התלמידים בבתי הספר ללכת בציצית במשך כל היום?

2. האם מותר לקיים תפילה בציבור לתלמידים צעירים מגיל בר-מצווה [שאלה זו נשאלה  

  לאחר פתיחת "חטיבות הביניים", כשלא היו עוד בני מצווה בבתי הספר היסודיים]?

3. האם מותר ללמד בנות משנה ?

4. האם מותר לגננות ולמורות להתאמן בנשק ולשאתו בשעת הצורך?

5. האם מותר לבנות כתה י"א לצאת ללמוד ירי בנשק בבסיס האימונים של הגדנ"ע?

6. האם מותר לעסוק בבתי הספר בפיסול?

7. האם מותר לתלמידים ולמוריהם להיכנס לכנסיות ולמסגדים?

8. כיצד יש לכתוב את שם ה' בחוברות עבודה בתנ"ך המיועדות לתלמידים?

9. האם מותר לומר את שם ה' בעת הקראת פסוקים מהתנ"ך?

10. כיצד להתנהג בשנת השמיטה, בעיקר בבתי ספר חקלאיים? [ראה להלן - סע' יב /4 ]
תשובות שנגעו למערכת כולה, הופצו על-ידי ראשי האגף בין המפקחים ומנהלי בתי הספר באמצעות "חוזר מנהל אגף החינוך הדתי". גם ראשי ישיבות, מנהלים, מורים ותלמידים פנו בשאלות הלכתיות-חינוכיות לרבנים הראשיים, שהשיבו להם תשובות מתוך הערכה, הכרת המציאות בשטח ומעורבות בפעילות החינוכית-דתית של המערכת כולה.

במספר נושאים חינוכיים, שהעסיקו את מנהלי אגף החינוך הדתי לדורותיו, היו מעורבים גם הרבנים הראשיים, נפרטן להלן בקצרה.

1. חינוך נפרד וצניעות
נושא ההפרדה בבתי הספר בין בנים ובנות, העסיק והתסיס את מערכת החינוך הדתי מאז הווסדה. קונפליקטים ומאבקים בין הורים, הכריחו את מנהלי אגף החינוך הדתי להשקיע מחשבה רבה בנושא עדין זה. כבר הראי"ה קוק, הרב הראשי הראשון, קבע, שיש להפריד בין בנים ובנות בבתי הספר.
 הרב קוק לא נרתע מלדרוש בתקיפות מהנהלת החינוך של ה"מזרחי", לגדור את הפירצה של תלבושת פרוצה, שחדרה גם לבתי הספר של רשת זו, כך ש: "...קדושת ישראל בגדרי הצניעות הקדושים יהיו נשמרים בכל תוקף ועז בבתי הספר של המזרחי בלי שינוי ובלי שום אמתלא ודיחוי"!

בשנת תש"ז (1947), פנו הרבנים הראשיים, הרב י"א הרצוג והרב ב"צ עוזיאל, אל מנהיג "המזרחי", הרב מאיר ברלין, בתמיהה על "הפרצה החמורה" המצויה בכמה בתי ספר של "המזרחי" - הלימודים בהם היו מעורבים. בתשובתו, הביע הרב ברלין פליאה על הרבנים הראשיים, שהיו בקיאים בנעשה בארץ, והכירו את בתי הספר של ה"מזרחי" על מעלותיהם  ומגרעותיהם, על הקביעה החריפה הנ"ל. הוא הסביר להם, שמצב זה קיים רק במקום שאי אפשר אחרת, ובכיתות נמוכות בלבד, תוך תמיהה - אם בכל אותם מקומות לא יהיה חינוך של ה"מזרחי", האם הפרצה תהיה פחות חמורה? רק בשל מצוקה כספית לא ניתן לפתוח כיתות נפרדות בכל מקום.
 ואכן בראשית הדרך רוב בתי הספר של החינוך הדתי היו נפרדים. בסוף שנת תשי"ט (1959), שוב עלה עניין זה לדיון. מזכיר הרבנות הראשית פנה אל מנהל אגף החינוך הדתי, כדי לדון עמו במציאת פתרון הלכתי הולם.
 
שנים רבות אחר כך, כאשר התלמידים של אותם הימים נהיו להורים, וביניהם היו בני תורה רבים, עלתה דרישה להפרדה מוחלטת, בו בזמן שקבוצת הורים אחרת דרשה דווקא חינוך מעורב. ויכוח זה גרם לעימותים ומריבות בבתי ספר רבים. נביא לכך דוגמא אחת: כאשר בית הספר המשותף לישובים הדתיים בדרום רמת הגולן הלך וגדל, היה צורך לחלק את כיתה א', מחלוקת קשה פרצה במקום בשל דרישת חלק מההורים לחלק כתה זו לכתת בנים ולכתת בנות. הנהלת בית הספר הגיעה לדיון ללשכת הרב גורן בירושלים כדי שיפסוק בענין. לאחר ששמע את נציגי כל הישובים, קבע הרב גורן בתקיפות: "אם יש מספיק תלמידים ומחלקים כתות, חייבים על פי דין להפריד כהלכה לפי המינים"! בשל קשיים מיוחדים של התלמידים באותה הכתה הוא הסכים לקיים שתי כתות מעורבות, אך רק באותה השנה.
 

גם הרב הראשי הרב אברהם שפירא, קבע בחוות דעת הלכתית, קביעה שאינה משתמעת לשתי פנים : 

כשישנם הורים בני תורה ויראי שמים, שדורשים שבית הספר יהיה כפי שנדרש על פי תורה, הדין עמהם… יש לקבוע כי הפרדה בין בנים ובנות מבוגרים איננה הקצנה, אלא עיקר בתורה, ולא תיתכן חוות דעת אחרת מאשר חוות דעתו של הראי"ה קוק זצ"ל.

בתשובה לשאלה שהופנתה אליו, התיר הרב שפירא לקיים כיתות מעורבות רק בכיתות א-ד, אך רק במיידה שיש אילוצים תקציביים או מערכתיים.
 גם עמיתו, הראשון לציון, הרב אליהו, עמד בתוקף על חובת ההפרדה .
 

עניין נוסף שבו נושא הצניעות היה בעל חשיבות עליונה הוא - גיוס בנות לצבא. פסיקתם של כל הרבנים הראשיים נגד גיוס בנות לצבא,
 חייבה את מנהלי אגף החינוך הדתי להערכות מיוחדת, בעיקר לגבי בנות כתה י"ב, שרצו עם סיום לימודי התיכון לתרום למדינה בכל דרך שהיא. בשנת תש"ל (1970), דרשה הממשלה לישם את "חוק שרות לאומי" [שהתקבל בכנסת בט"ו באלול תשי"ג (1953)]. כדי להיענות לדרישה זו, הוקמה באותה שנה "האגודה להתנדבות בעם", שהחלה להפעיל "שירות לאומי" בהתנדבות לבנות דתיות.
 לא כל מה שנעשה בה היה לרוחם של הרבנים הראשיים. לפי בקשתם, מינה מזכ"ל התנועה הדתית לאומית "ועדה לבדיקת השרות הלאומי". בחודש אב תשמ"ז (1987), הגישה להם ועדה זו את המלצותיה כיצד לפקח על ה"אגודה",  ועל רמתן הדתית של הבנות.

2.  התייחסות לשרי החינוך  

מספר פעמים דנה מועצת הרבנות הראשית במצב החינוך הדתי בארץ. מפאת חשיבות הנושא, הוזמנו ראשי החינוך הדתי להשתתף בישיבותיה, כדי לדווח על רמתו וצבו הקשה. בעקבות אותן ישיבות היא פנתה בדחיפות לשרי החינוך השונים כדי שהחינוך הדתי לא ייפגע, כגון: כאשר היה חשש שבתי ספר דתיים יסגרו, מפאת מיעוט תלמידים במקומות מסוימים, והתקנה שכיתה תקנית היא מ-35 תלמידים ומעלה;
 וכן נהגה כאשר החינוך הדתי קופח בשעות הוראה ובמבנים והושמץ.
 גם חברי מועצת החמ"ד- המפקחת על פעילותו של אגף החינוך הדתי- נפגשו מדי פעם להתייעצות עם הרבנים הראשיים בנושאים שעמדו על הפרק, כגון: כיצד להעמיק את הרמה הלימודית התורנית, כיצד לקלוט תלמידים עולים ועוד.
 כאשר משרד החינוך יזם מפגשי תלמידים יהודים וערבים, הביעו חברי מועצת הרבנות הראשית, בישיבת המועצה, בי"א באב תשמ"ה (1985), הסתייגות חריפה ממפגשים אלו. המועצה הטילה על ועדת החינוך שלה לזמן גורמים מוסמכים במשרד החינוך, כדי לדון בנושא זה ובהשלכותיו החמורות.
 הרבנים הראשיים הורו לחברי מועצת החמ"ד לא להשמע לשר החינוך יצחק נבון, ולא לקיים מפגשים אלו. כעבור שלוש שנים, כאשר הוא תבע לפטר את מנהל אגף החינוך הדתי ד"ר יעקב הדני, בעיקר בשל סירובו לקיים מפגשים אלו, הביע הרב שפירא תרעומת קשה על פגיעה זו במנהל ובמערכת הדתית כולה.
 מועצת הרבנות הראשית החליטה לדרוש משר החינוך זבולון המר, לחדול מהיוזמה להחדיר לבתי הספר הממלכתיים, במסגרת תל"י [תגבור לימודי יהדות], שיעורי דת באמצעות התנועה הקונסרבטיבית, תוכנית שהיא הרת אסון לדת במדינה.

3. שביתת מורים ויום חופשי מלימודים
בשני נושאים, שהעסיקו רבות את מנהלי אגף החינוך הדתי, מורים והורים דתיים רבים, הביעו הרבנים הראשיים ומועצת הרבנות הראשית דעה ברורה וחד משמעית.

הנושא הראשון - שביתת מורים. מספר פעמים ביקשו המורים לשפר את משכורתם, משלא נענו תביעותיהם, הם פתחו בשביתה, לעתים ארוכה מאוד. מורים דתיים רבים, מ"הסתדרות המורים" ו"ארגון המורים", התלבטו קשות - האם להצטרף לחבריהם השובתים ובכך לבטל תורה, או להימנע משביתה ולזכות בהטבות בדרך לא הוגנת ולא חברית. בשנים הראשונות לקום המדינה, עדיין המורים לא השתמשו בנשק השביתה, אך מצאנו התייחסות לשאלה פרטית שהגיעה דווקא מחוץ לארץ. מלמד בתלמוד תורה בארה"ב, פנה בשאלה לרב הרצוג - האם מותר למורים בתלמוד תורה לשבות מלימודים עד שתתקבל תביעתם להצמייד את משכורתם ליוקר המחיה? הרב הרצוג הפנה שאלה זו למספר תלמידי חכמים, ביניהם לעמיתו הרב עוזיאל. ממכתב התשובה, מב' חנוכה תשי"ב (1951), מתברר שהרב עוזיאל סבר, ששביתה כזו אסורה על פי ההלכה, אך מאידך גיסא הוא הדגיש - חובה לשקוד על תקנת המורה שלא יהיה מקופח בשכרו כדי שיתפרנס בשפע ובכבוד. עצתו היתה - המורים יתבעו את זכויותיהם בפני בית דין רבני או בפני רב העיר, ורק אם בעלי התלמוד תורה ימנעו מלהופיע בפניהם, או שיסרבו לבצע את פסק הדין, רשאים המלמדים לשבות.

בה' בחשון תשל"א (1970), פרצה שביתת מורים שנמשכה כששה שבועות. לאחר חודש, בד' בכסלו, התקיים בישיבת מועצת הרבנות הראשית דיון קצר בנדון. הרב הראשי הרב א"י אונטרמן, סבר, שיש לפנות לכלל המורים, גם אל הלא דתיים, כדי שיסיימו את השביתה. הוא מסר בישיבה, על שיחה טלפונית שהיתה לו עם שר המשפטים י"ש שפירא, בה מסר לו על רצון הרבנים להתכנס כדי לפנות יחדיו למורים להפסיק את השביתה. שר המשפטים השיב לו, שאין כל תועלת בכך. הנושא ירד מהפרק מחשש תרעומת בציבור מהתערבות הרבנות הראשית בנושא לא לה, אם כי היה מקום לפנות לפחות למורים הדתיים בבתי הספר התיכונים הדתיים.
 

לפני פרוץ שביתת המורים, עם פתיחת שנת הלימודים באלול תשל"ח (1978), נפגשו ראשי "ארגון המורים הדתיים" עם הרבנים הראשיים, הרב גורן והרב יוסף בביתם, כדי לקבל מהם פסק הלכה בנידון. שניהם הצדיקו את תביעות המורים, יחד עם זאת הם פסקו חד משמעית - אסור לבטל תורה מילדי ישראל! ראשי ה"ארגון" וראשי אגף החינוך דתי אימצו פסק זה, והורו ל-12 אלף מורים דתיים, להתפלל עם תלמידיהם בפתיחת יום הלימודים, וללמד שעתיים לימודי קודש בבתי כנסת ובמוסדות ציבור.
 פעם נוספת דנה מועצת הרבנות הראשית בנושא חשוב זה, בישיבתה בי"ט באדר ב' תשמ"א (1981). ההודעה לעיתונות נוסחה בזהירות רבה - המועצה לא מתערבת ולא קובעת עמדה בסכסוך בין המורים לממשלה, אך מחובתה להודיע "דעת תורה" לפיה - אין מבטלים תינוקות של בית רבן מתלמוד תורה אפילו לבנין בית המקדש. לכן היא פונה בקריאה למורים - לדאוג שילדי ישראל לא יתבטלו מתלמוד תורה ותפילה גם בימי השביתה.
 גם הרב מרדכי אליהו המשיך את הקו של קודמיו, בהוציאו בשנת תשנ"ב (1982) פסק ברור - אסור למורים לשבות! ונימוקו: "ילדי ישראל נמסרו כפקדון זה מכל משמר. עליהם לחפש דרכים אחרות על מנת להשיג פתרון לבעיותיהם". יחד עם זאת, הוא קרא לשר החינוך ולממשלה לבדוק את תלונות המורים ולתקו מיידית את המעוות.
 שנה לאחר מכן שוב פרצה שביתה. בח' באייר תשנ"ג (1993), נפגש יו"ר המרכז לחינוך דתי עם הראשון לציון החדש הרב אליהו בקשי דורון, כדי לקבל ממנו פסק הלכה בנדון. הרב הראשי העביר דרכו מסר ברור למורים - המאבק של המורים מוצדק ויש להעמייד בראש סולם העדיפויות את החינוך. יחד עם זאת, אין היתר להשבית את התלמידים מתלמוד תורה. במיידה ודבר זה נוגד את הוראת האיגוד המקצועי, יש ללמדם בבתי כנסית ובתי מדרש בהתנדבות. יו"ר "המרכז" הודיע, שהוא מקבל פסק זה ויפעל לביצועו. במקביל, פנתה הרבנות הראשית לגבאי בתי הכנסת לפותחם למטרה זו. מורים רבים נשמעו לפסק זה.
 לעיתים מנעו המורים את פתיחת שנת הלימודים כדי ללחוץ על המערכת כולה, כך הם נהגו באלול תשנ"ח (1998). הרב בקשי דורון הגיב בתקיפות: "השביתה היא זילזול בערך החינוך", ומעבר לפסק הלכה, הוא המליץ למורים להגיע לבתי הספר באופן הפגנתי למרות הוראות ראשי אירגוניהם.
 בעקבות פניית ח"כ חנן פורת, פרסם הראשון לציון הוראה הלכתית למורים הדתיים- ללמד לפחות לימודי קודש בבתי הספר או בבתי הכנסת.
 מועצת הרבנות הראשית, בישיבתה בח' בתשרי תשנ"ט (1998), החליטה  - בעקבות פניית מנהלי בתי ספר דתיים, שנתבעו לדין משמעתי על הפרת השביתה עקב הוראת הרבנים הראשיים ללמד לימודי קודש - להעניק גיבוי ותמיכה הלכתית למורים דתיים שהפרו את השביתה.הרב בקשי דורון נימק זאת: "ההוראה עבור מורים בישראל היא לא רק מקצוע אלא מלאכת שמים, ההוראה היא מצווה חשובה ביותר לחינוך לתורה של ילדי ישראל"!

הנושא השני - ביטול הלימודים ביום שישי. עם מעבר המשק היצרני לחמישה ימי עבודה, והמהפך הסוציולוגי שעברה החברה באופן ניצול שעות הפנאי, עלתה הצעה שגם מערכת החינוך תלמד חמישה ימים בשבוע, וביום שישי ההורים יוכלו לבלות עם ילדיהם. בישיבת מועצת הרבנות הראשית, בז' בתמוז תשמ"ט (1989), נדון עניין זה לאחר פניית אגף החינוך הדתי. עלתה הצעה לממן פעילויות תורניות לכל ילדי ישראל ביום שישי, ולהקים עמותה לצורך זה. הרב אליהו הביע את דעתו - יש לדאוג שהתלמידים ילמדו ששה ימים, אבל אין להכריח את הילדים ללמוד, יש לפנות להורים בענין זה.
 לשאלת נציגי המפד"ל, השיבו הרבנים הראשיים, בכ"ד בשבט תש"ן (1990), נחרצות: "מערכת החינוך חייבת לעבוד שישה ימים בשבוע, ואין שום היתר בהלכה לביטול תורה ביום שישי".
 לאחר כמה חודשים הם השיבו תשובה דומה לשאלת גננות: "אסור על פי הדין להשבית תלמוד תורה לילדים מגיל 3 ומעלה, ויש ללמד כרגיל בימים אלו".

 גם החופש הגדול עלה לדיון לפחות פעם אחת בישיבת מועצת הרבנות הראשית. בב' בתמוז תשד"ם (1984), היא קראה לכל רבני ישראל בכל אתר ואתר- לקיים בתקופה זו שיעורי תורה קבועים לילדי ישראל, מתוך הבנה לסכנה הרוחנית הטמונה בחופשה הארוכה מלאת הפיתויים.
 
היוזמה לרוב המפגשים באה מצד ראשי החינוך הדתי, ויתכן שהרבנות הראשית יכלה ליזום, לפעול ולהשפיע יותר. בכל אופן לענייננו חשובה עדותו של מר מתי דגן, ראש מנהל החינוך הדתי בשנים תשמ"ט-תשנ"ט (1989-1999):

החינוך הממלכתי-דתי מקבל את מוסדות הרבנות הראשית כמנחים בתחומים הדורשים הכרעה הלכתית...הנהלת החינוך הדתי שמרה ושומרת על קשר ענייני שוטף עם הרבנים הראשיים, ונעזרת בהדרכתם ובעצותיהם בשאלות עקרוניות הלכתיות ואחרות...בפגישותינו עמם [עם הרב שפירא והרב אליהו - ש"כ] הצגנו לפניהם שאלות הלכתיות חיוניות למערכת החינוך. בעצתם ובעידודם היה לנו הכוח לקבל על עצמנו משימות קשות, ולהכריע בסוגיות חינוכיות חשובות לחיזוקו של החינוך הדתי.

באותה תקופה מנכ"ל הרבנות הראשית הרב איתן איזמן, השתתף באופן קבוע בישיבות הנהלת החינוך הדתי כנציג הרבנות הראשית.
ז. חינוך תורני

החינוך הדתי לא קפא על שמריו, הוא עבר מהפך רב משמעות, שלעתים נבע והחל מהשטח. במשך שנים רבות הורגשה אי נחת מרמתו התורנית, מתוכניות הלימודים וממספר שעות הלימוד במקצועות הקודש של בתי הספר הדתיים, היסודי והתיכון. חלק מהנוער הדתי התבייש במורשתו והפסיק לשמור תורה ומצוות. בבתי ספר אלו קשה היה לגדל בני תורה, שיהוו תשתית רוחנית לדור הבא. כאן התרחש "מהפך רוחני", ששינה את מפת החינוך הדתי בארץ, הציל וזקף את קומתו של הנוער הדתי, העלה את רמתו הדתית, ולעיתים אף שיפר את הישגיו הלימודיים.
1. ישיבות תיכוניות ואולפנות
ביוזמתו של הרב מ"צ נריה, תלמידו של הראי"ה קוק, הוקמה הישיבה התיכונית הראשונה בי' בחשון ת"ש (1939) בכפר הרוא"ה, כמוסד תורני-חינוכי של תנועת בני- עקיבא. ייחודה של ישיבה זו בא לידי ביטוי במספר תחומים: תכני לימוד חדשים במסגרת לימודי הקודש, בעיקר תנ"ך ומחשבת ישראל; יחסי חברה מיוחדים; חיזוק החוויה הדתית ופתיחות והשתלבות בחברה מתוך דאגה לכלל ישראל. רק משנת תש"י (1950), לאחר לחץ ההורים, כללה תוכנית הלימודים גם לימודים כלליים. באלול תש"ה (1945) נוסדה מדרשית נע"ם, כמוסד תורני-חינוכי למדריכי תנועת הנוער של המזרחי, היא הציעה לימודים כלליים בצד לימודי קודש מלכתחילה. מישיבת כפר הרוא"ה נוסדה רשת מסועפת של ישיבות בני-עקיבא בכל הארץ, בהן התחנכו רבים מבני דור "הכיפות הסרוגות".
 הרבנים הראשיים לא יכלו להשאר אדישים לתופעה יחודית זו בעולם התורה. כבר בי"ד באב תשט"ו (1955), בפתיחת הועידה העולמית הי"ט של המזרחי - הפועל המזרחי, בה הוכרז על מיזוגם ל"מפלגה הדתית לאומית", קרא הרב הרצוג למפלגה זו - לפעול לבניית ישיבות בארץ ולחזק את החינוך הדתי. הרב נסים קרא לה - להקים ישיבות בהן יתחנכו תלמידים אשכנזים וספרדים יחדיו, כדי שמיזוג הגלויות יהיה שלם.
 כעבור כמעט שני עשורים, בפתיחת ועידתה העולמית הכ"ב של אותה תנועה, חזר הרב ע' יוסף, וביתר תוקף, על קריאה זו - להעמיק בארץ את החינוך הדתי בכלל, ואת החינוך הישיבתי-תיכוני והגבוה בפרט, וכן להקים כוללי אברכים.
 הרבנים הראשיים ליוו מפעל חשוב זה, ועודדוהו בכל שלביו. הם ביקרו בישיבות והעבירו בהן שיעורי תורה. תשובתו של הרב אברהם שפירא לשאלת ר"מ מישיבת בני-עקיבא, מלמדת על מצוקה גדולה ובעיה חינוכית שהייתה בישיבות אלו מאז הווסדן. השאלה היתה - האם מותר לר"מ בוגר ישיבה חרדית, להביע את השקפתו הנוגדת את השקפת עולמה של ישיבת בני-עקיבא? הרב שפירא השיב לו - הר"מ נשכר רק ללמד תורה וגמרא, וקבע: "מי שמנצל את תפקידו כר"מ להסיר לב התלמידים מהערכים של הישיבה, הוא לא רק מחנך פגום אלא גם אדם פגום".

במשך שנים רבות הוזנח נושא חינוכה של הבת הדתית. בשל דרישת ההורים, החלו קברניטי החינוך הדתי לתת דגש ותשומת לב יתרה לחינוכה של הבת ולרמתה הדתית-תורנית. בל' באב תש"ך (1960), הוקמה בכפר פינס אולפנת בני עקיבא לבנות, תוכנית הלימודים בה התבססה על עקרונות תוכנית הלימודים של הישיבה התיכונית. בזכותה, ובזכות האולפנות שקמו אחריה, קם דור חדש של בנות דתיות משכילות הגאות במורשתן ובדתן.

ראשי הישיבות התיכוניות והאולפנות שמרו על קשר עם הרבנים הראשיים, בעל פה ובכתב, והתייעצו עמם בעיצוב דרכם החינוכית. באחת הפגישות הם קיבלו את הדרכתם - באופן קליטת ילדי העולים מאתיופיה, הנחיות לקראת שנת השמיטה, לא לשלוח תלמידים לסמנריונים וימי עיון בהם מושמעים דברי הסתה נגד רבנים גדולי תורה ומדינת ישראל, והדרך הנאותה להתנדבות תלמידות ל"שירות הלאומי".

2. חינוך תורני מוגבר
גם בחינוך היסודי חלו שינויים מרחיקי לכת, שנגעו לרבדים שונים בחברה הדתית. בשלהי שנת תשל"א (1971), הקימו בוגרי ישיבת "מרכז הרב" את בית הספר התורני "נועם" בירושלים, כבית ספר פרטי, לאחר אי נחת מרובה מהרמה התורנית של בתי הספר הממ"ד הרגילים. חשש גדול התעורר שמא הנהירה לבית ספר אליטיסטי זה, תפגע ברישום לבתי הספר הממ"ד הוים ותוריד את רמתם. הרב הראשי הרב שלמה גורן הצליח לשכנע את שר החינוך יגאל אלון, להכיר רשמית בבית הספר "נועם". לאחר שעיריית ירושלים תבעה להגביל את הרישום לבית ספר זה, פנה מנהל בית הספר בשאלה לרב הראשי הרב עובדיה יוסף - האם מותר להיענות לתביעה זו, לקלוט רק 80 תלמידים, בו בזמן שנרשמו כ-200 תלמידים ובית הספר מסוגל לקלוט את כולם? הרב יוסף השיב לו:

על פי ההלכה אסור לכם לדחות שום תלמיד שרוצה להתקבל בבית ספרכם, עד קצה יכולת הקליטה בבית הספר...אפילו אם יש עוד בתי ספר דתיים במקום... בהזדמנות זאת הנני  מחזק את ידכם על שאתם מקיימים הפרדה גמורה בין הבנים לבנות.
         
במשך השנים קמה רשת של בתי ספר "נועם" ברחבי הארץ, דבר זה גרם למתח רב ולחששות במערכת החינוך הדתי, וגם לקונפליקטים ולמאבקים רבים. כאשר המאבק החריף, בשנת תשמ"ה (1985), נפגשו הרבנים הראשיים, הרב שפירא והרב אליהו, עם שר החינוך יצחק נבון, כדי לדחות את ההתנגדות מצד גורמים שונים להתרחבות הרשת, ולהבהיר לו שבתי ספר אלו מעודדים אינטגרציה וקולטים תלמידים בעלי רקע דתי שונה. לאחר שנה, בראיון עיתונאי, הבהיר הרב שפירא את דעתו החיובית על רשת זו, וזאת, מתוך אחריות למערכת כולה:

…כל החינוך הממלכתי דתי, צריך לקבל דרך זו ואין זה עניין של הקצנה. יש הורים        הרוצים זהות, ואם אין להם בית ספר "נועם", הם פונים לחינוך העצמאי. בכל מקום בו רוצים להקים "נועם", יש לבחון אם אין זה מפורר את החינוך הממלכתי דתי…אנו בעד אינטגרציה ובלי זה אין אנו מסכימים לפתיחת בית ספר "נועם".   

בישיבת מועצת הרבנות הראשית, בכ"ה בניסן תשמ"ז (1987), הוחלט להודיע למזכ"ל המפד"ל לקראת ועידת המפלגה, שהרבנים הראשיים מעודדים בחורים ללמוד בישיבות גבוהות וגם בישיבות ה"הסדר", ומחייבים את החינוך התורני אך רק במסגרת החינוך הדתי. ואכן הרב שפירא פעל רבות ועודד את הנהלת הרשת עד שזו נכנסה באופן מלא תחת הפיקוח של החינוך הממלכתי דתי. לדעת רבים, בסופו של דבר, בתי הספר "נועם" גרמו לעלייה ברמתם של בתי הספר הממ"ד, שהחלו לפתוח כיתות תורניות ודאגו להעלות גם את הרמה התורנית של מוריהם.
  

3. ישיבות הסדר והשכלה תורנית
במשך תקופה ארוכה הורגש צורך למצוא מסלול הולם לחינוך העל תיכוני עבור בוגרי ישיבת בני- עקיבא הראשונה בכפר הרואה וחברי תנועה זו. אלו רצו למלא את חובתם הלאומית כלפי המדינה ולהתגייס לצבא, אך שאפו גם להמשיך ולהתחזק בלימוד תורה, במיוחד לפני הגיוס, אך זאת, רק בישיבה המזדהה עם רוח תנועת בני-עקיבא. הפתרון למצוקה זו נמצא בהקמת ישיבה מדגם חדש - ישיבת "הסדר" - בה נעשה הסדר מיוחד עם הצבא, שאִפשר לתלמידים ללמוד פרקי זמן קצובים בישיבה בזמן השירות הצבאי.
 הישיבה הראשונה, שהוקמה בר"ח חשון תשי"ד (1953), ביוזמת ההנהלה הארצית של בני- עקיבא והקיבוץ הדתי, היתה ישיבת "כרם דיבנה", הסמוכה לקבוצת יבנה.
 אחריה עלו ופרחו ישיבות רבות בכל רחבי הארץ. תלמידי ה"הסדר" זכו להכרה ולהערכת הציבור הרחב לאחר מלחמת יום הכיפורים. ישיבות אלו ראו בראי"ה קוק, מייסד הרבנות הראשית, את מורם הרוחני, והגותו הרוחנית-חינוכית חיזקה את עולמם הפנימי, כך שהם יכלו לעמוד באתגרים וקשיים בעת שירותם הצבאי ולקדש שם שמים ברבים. לפני שקמו ישיבות ה"הסדר", חיילים לא מעטים הפסיקו לחבוש כיפה ולקיים מצוות במהלך השירות הצבאי, כעת תופעה זו פחתה והלכה. ישיבות ה"הסדר", מפירות ההילולים של החינוך הדתי, זקפו את קומתו של הנוער הדתי והצילו דור שלם מסכנת ה"חילון". על מפעל מופלא זה, זכו ישיבות ה"הסדר" בפרס ישראל ביום העצמעות תשנ"א (1991).

באחת הפגישות של ראשי ישיבות ה"הסדר" עם הרב שפירא והרב אליהו, שהתקיימה בכ"ג בטבת תשמ"ה (1985), הביעו הרבנים הראשיים את הערכתם לבחורי ישיבות אלו, תוך דרישה לכוון את התלמידים לצאת לרבנות ולהוראה בבתי הספר הדתיים, ביישובים ובערי הפיתוח, ובכך להעלות את רמתם התורנית.

כידוע, בחורי הישיבות לא נמשכו להוראה, בגלל המשכורת הנמוכה והחובה לבטל תורה לצורך רכישת תואר אקדמאי. הרבנים הראשיים, הרב שלמה גורן והרב עובדיה יוסף, פעלו רבות כדי שמשרד החינוך יכיר ב"תעודה להשכלה תורנית", שהרבנות הראשית העניקה לבני ישיבות שנבחנו אצלה בגמרא ובהלכה. לאחר דיונים ממושכים, הסכים משרד החינוך שתעודה זו, יחד עם תעודת הסמכה לרבנות "יורה יורה", תזכה את בעליה בדרגת שכר שווה לזו של בעל תואר B.Aולתואר M.A.
 הישג זה, משך בחורי ישיבה רבים, בעיקר מישיבות ההסדר להוראת תורה שבעל פה, ואת התוצאות הברוכות ליוזמת הרבנים הראשיים דאז, אנו רואים היום.

ח. אוניברסיטה דתית

שלב נוסף בחינוך הוא ההשכלה הגבוהה באוניברסיטה. כבר הראי"ה קוק הביע יחס חיובי ללימוד אקדמאי ברמה גבוהה באוניברסיטה, למרות הסכנות והחששות שהיו בכך. בטקס הפתיחה החגיגי של האוניברסיטה העברית בהר הצופים, בז' בניסן תרפ"ה (1925), הרב קוק היה בין ארבעת הנואמים. הוא הסכים להשתתף בו רק לאחר שד"ר חיים וייצמן הבטיח לו, שלא ילמדו בה ביקורת המקרא. לאחר נאום ארוך ומרשים, נשא הרב קוק תפילה מיוחדת להצלחתה. אכזבתו הייתה גדולה כי הבטחה זו לא קוימה, ודברי כפירה נלמדו בה.
 גם הרב הרצוג הסתייג מאוניברסיטה זו, בעיקר בגלל ביקורת המקרא שנלמדה בה. הוא הציע לנגיד האוניברסיטה פרופ' ב' מזר, לפחות להעמייד כנגדה מומחה לתנ"ך, שירצה בדרכו של הרב ד"צ הופמן הלוחם הגדול כנגד ביקורת המקרא.

כדי ללמוד תורה ומדע על טהרת הקודש, ולהוכיח שלא חייבת להיות סתירה ביניהם, ומתוך הרצון של הציבור הדתי-לאומי להשתלב בכל שטחי החיים במדינה, היה ברור לנוגעים בדבר - יש להקים בארץ אוניברסיטה דתית. כבר בתמוז תש"י (1950), כתב הרב הרצוג: "חסר לנו מאד מאד דבר אחד, והוא - אוניברסיטה דתית", אך לא סמינר רבני חרדי, כי הסמינרים לא הוציאו מתוכם אפילו רב גדול אחד. כוונתו היתה לאוניברסיטה ממש, בה ילמדו את כל המקצועות באוירה של אמונה, אך לא כהכנה לרבנות, והפרופסורים שילמדו בה יהיו יהודים מאמינים בתורה מהשמים ושומרי מצוות.
 דיונים מעשיים על כך החלו בישיבת המרכז העולמי של המזרחי, בכ"ט בסיון תש"י (1950), בה צידד הרב הרצוג בהקמת אונברסיטה דתית. בראשית שנת תשי"א (1950), בישיבה משותפת עם נציגי תנועת "המזרחי" ו"הפועל המזרחי", דווקא הרב הרצוג והרב עוזיאל, היו אלו שעמדו על החשיבות שבדבר.
 ואכן, זו קמה ביוזמתו של נשיא "המזרחי" בארה"ב ד"ר פ' חורגין, בדמותה של אוניברסיטת בר-אילן. כמה חששות היו בלבם של הרבנים הראשיים מהקמת מוסד זה, שכמותו לא היה מעולם בארץ. המרכזי שבהם, העימות הצפוי עם עולם התורה והישיבות. לכן, בכ' באב תשי"א (1951), חתם ד"ר חורגין על תזכיר שנשלח לרבנים הראשיים, בו הוא התחייב, ששם המוסד לא יהיה "בית ספר עליון דתי מעשי" אלא "בר-אילן - אוניברסיטה", לא יהיו בה שיעורי מקרא אלא לימודי פילוסופיה, סוציולוגיה וכדומה, וכל הלימודים יהיו על טהרת הקודש.

בטקס הנחת אבן הפינה לאוניברסיטה, בי"ד באב תשי"ג (1953), הביע הרב הרצוג את תקוותו, שמוסד זה ירכז את כל הכוחות הנאמנים בין אנשי המדע בעם ישראל, הכל יילמד בו ברוח של אמונה בבורא עולם ובתורה מהשמים, והוא לא יתחרה במרכזי התורה מתוך יומרה להיות בעתיד מעין סמינר לרבנים. את דבריו סיים: " אל תעשו את הנסיון לייסד בית חרושת ליצור רמבמי"ם"!
 

בטקס פתיחת האוניברסיטה, בי"ט באב תשט"ו (1955), השתתפו הרבנים הראשיים, הרב הרצוג והרב נסים. בדברי ברכתם, הם שיבחו את הקמת האוניברסיטה, ואיחלו להנהלתה להקים דור של סטודנטים משכילים יראי ה'.
 כנראה שהחששות לא תמו, כמחצית השנה לאחר פתיחת שנת הלימודים הראשונה, התחייבה הנהלת האוניברסיטה פעם נוספת בפני הרבנות הראשית - האוניברסיטה לא תתן סמיכה לרבנות ולא תילמד בה מסכת חולין, כך יבין הציבור שהיא אינה בית מדרש לרבנים.

        שנתיים לאחר פתיחת האוניברסיטה, בכ"ה בתמוז תשי"ז (1957), דנה ועדת החינוך של הרבנות הראשית, מתוך גישה חיובית, בהתפתחותה, יחד עם זאת, היא ביקשה לברר פרטים על חבר המורים, על תוכניות הלימודים, על הווי חיי התלמידים ועל אופן קבלתם.

ט. תנועת הנוער בני-עקיבא
הנוער שהתחנך בחינוך הדתי בשנותיו הראשונות, לא זכה להערכה רבה בציבור הרחב , לעג וזלזול היו מנת חלקו מבית ומחוץ, והוא אף קופח בכל הקשור בתעסוקה ובזכות התיישבות חלוצית ברחבי הארץ. מה עוד, שבאותם הימים היו בארץ שתי תנועות נוער בלבד, "הנוער העובד" של השמאל ובית"ר של הימין, שסחפו אליהם רבים מתלמידי בתי הספר של "המזרחי". בשל כך היה חשש לרמתו הדתית, לביסוסו האידאולוגי ולהתרחבות תופעת החילון. הרב קוק כינס את ראשי חינוך "המזרחי", כדי לדון במצב חמור זה, אך ללא הועיל. אנשי החינוך הותיקים הציעו לחזק את המערכות הקיימות, ודחו על הסף כל חידוש- כהקמת תנועת נוער דתית. אך זו קמה, ביוזמה מהשטח, צעירים מהפועל המזרחי הקימו, בל"ג בעומר תרפ"ט (1929), את תנועת בני- עקיבא.

הרב קוק הכיר את המצב הדתי הירוד של הנוער במושבות, הוא ראה בתנועה זו עוגן הצלה לנוער זה, לכן עודד וחיזק את מדריכיה וחניכיה. כאשר סיפר לו תלמידו הרב מ"צ נריה, מראשוני המדריכים ועורך ביטאון התנועה "זרעים", על הקמת מספר סניפים בשרון, הגיב הרב: "אין לך דבר קדוש מזה".
 יחד עם זאת, הוא התריע כנגד ריקודים משותפים לבנים ובנות, שהיו נהוגים בסניפי התנועה, בהם ראה: "פריצת גדרי תורתנו הקדושה ודרכי הצניעות והטהרה שהם מוחזקים בין שלומי-אמוני-ישראל מעולם".
 למרות שהוא ראה בפעילות מעורבת מצב של בדיעבד,
 הוא שלח מכתב נלהב, בי"א בניסן תרצ"ד (1934), לכינוס מדריכי התנועה, בו עודדם ללכת בדרכו של רבי עקיבא אשר תנועתם קרויה על שמו.
 גם הרבנים הראשיים, הרב הרצוג והרב עוזיאל, עודדו וחיזקו את התנועה ופעיליה: "...בואו ונכיר את פעילותו הנהדרת של ארגון הנוער "תורה ועבודה", אשר ברכה מרובה בו, המשפיע שפע רוחניות, שפע הבא ממקור התורה והאמונה על צעירנו בגיל רך".
 

במשך השנים התברר, שבצד החינוך הפורמאלי הניתן בשעות הבוקר בבית הספר הדתי, יש צורך בהשלמה בלתי פורמאלית ובהעסקת הנוער אחר הצהרים, כדי למנוע שעמום והתדרדרות מוסרית. תנועת בני-עקיבא מלאה תפקיד זה, היא ליכדה את הנוער הדתי, לפחות בחלקו, סביב רעיון "תורה ועבודה", והביאה רבים מחבריה לתרום לחברה, להגשמה אישית ול"גאות יחדה". לעתים השפיעו המדריכים על חניכיהם יותר מאשר המורים, וככל שהמדריך היה יותר כריזמטי, כך השפעתו גדלה.
        בוועידות הארציות של התנועה, ברכוה הרבנים הראשיים, מתוך הערכה לפועלה למען התורה, העם והארץ. הם לא הסתירו את הסתייגותם מהפעילות המעורבת, למרות זאת הם עודדו וחיזקו את ראשי ומדריכי התנועה, מתוך הבנה שעדיין לא "אכשר דרא" להפרדה מוחלטת.
 כאשר חניכי סניף הרובע היהודי בעיר העתיקה החלו לפעול בנפרד, משנת תשל"ט (1979), שלח להם הרב עובדיה יוסף ברכת עידוד: "...זוהי פריצת דרך נחשונית בנושא חשוב זה, ומי יתן שכל יתר הסניפים של בני עקיבא ילכו בעקבותיכם להפריד בין הבנים לבנות...בפרט בימינו אלה בדור המתירנות, כמה עלינו לגדור גדר ולעמוד בפרץ".
 הרב גורן, במכתב עידוד למזכ"ל התנועה, העלה על נס את פעילותה רבת השנים, בהצלת רבבות בנים ובנות מפריקת עול תורה ומהתבוללות, תוך דחיית  דברי המערערים על דרכה החינוכית.
  במענה לשאלת תלמיד ישיבה תיכונית, קבע הרב שפירא: "אין זה לרוח התורה מעורבות של צעירים וצעירות, אבל כשאין אפשרות אחרת, מצווה  לקיים תנועה מעורבת מאשר שלא תהיה קיימת כלל. בכל אופן, אם הבעיה היא רק לבוא ולהרצות בפני החניכים, ודאי שזו מצוה להרביץ תורה בכל הנסיבות".
 עמיתו, הרב אליהו, השיב לשאלת תלמיד ישיבת "בני-עקיבא":
תנועת בני עקיבא היא בעלת זכויות רבות בעם ישראל. פעולותיה בקרב בני נוער, קרובם לתורה, לאהבת ה' ואהבת הבריות ודאי שהן בעלות חשיבות עצומה. אמנם יישנו דבר אחד שאותו התנועה צריכה לתקן והוא נושא התערובת שבין בנים לבנות, וע"ז צריך לעמוד ולא לוותר. אם במקומך יבוא מדריך אחר שהוא "פחות" ירא שמים, ויש חשש שהחניכים יינזקו מבחינה רוחנית, ודאי שאסור לפרוש, ויש צורך להמשיך ולהדריך בדרך התורה והיראה, ולהמשיך לפעול למען הפרדה בין בנים ובנות ב"בני-עקיבא".

לאחר אסונות שארעו בטיולי התנועה, פנו הרבנים הראשיים לכל החניכים ולהוריהם: "לבל יזלזלו במה שנראה להם כקטנות, הן בארגון הטיולים, והן בטיולים עצמם, שלא  לחרוג ולהיזהר מעשיית מעשים מסוכנים".

כאשר רבו תאונות הדרכים בארץ, קראה מועצת הרבנות הראשית, בא' באב תש"ן (1990), לשר החינוך, לתנועות הנוער ולצה"ל להחדיר בנוער ערכי כבוד, התחשבות בזולת והתנהגות נאותה בדרכים. הרבנים הראשיים קראו לציבור המחנכים, לנקוט מייד בפעולה דחופה לחינוך לזהירות ואחריות בדרכים, והודיעו על יוזמתם לזמן את ראשי מערכת החינוך כדי לקיים יום עיון ותפילה ארצי בנושא חמור זה.
 

י. קליטת ילדי עולים בחינוך הדתי
זכה דורנו לחזות בראשית התקיימות חזון הנביאים - קיבוץ גלויות ושיבת בנים אל ארץ אבותם. קליטת העולים לוותה בקשיים רבים וגם בתופעות שליליות. נעמוד בקצרה על כמה פרשיות שהסעירו את הציבור בארץ, בהן התגלו הרבנים הראשיים כמנהיגים רוחניים אמיתיים. מתוך אחריותם לכלל  ישראל, וגישה ממלכתית לבעיות השעה, הם פסקו בתעוזה בשאלות הלכתיות קשות וסבוכות.
1. יתומי אוקראינה

לאחר שהתרבו הפרעות ביהודי אוקראינה, עלתה במלוא חריפותה בעיית גורלם של אלפי ילדים שנשארו ללא אב ואם, וחינוכם היהודי היה נתון בסכנה. הרבנות הראשית חשה שחובתה המוסרית לדאוג גם לילדים רחוקים אלו. בישיבה מיוחדת של רבנים ועסקנים, שהתכנסה בביתו של הרב קוק בחשון תרפ"ד (1923), נבחר ועד מיוחד כדי שיפעל למען עלייתם וקליטתם של יתומים אלו בארץ, חינוכם ברוח היהדות הנאמנה, ושליחת חלק מהם לחברון.
 אך לא הכל הלך למישרין. בל' בתשרי תרפ"ה (1924), מחתה הרבנות הראשית בישראל בלקינד, ששהה באותה העת בלונדון, על שמסר יתומים מאוקראינה שהיו תחת הנהלתו, להתחנך בבית ספר לא דתי בצפון הארץ, היא דרשה לשולחם ל"תלמוד תורה" בצפת.

2. ילדי טהרן
באמצע  השואה  הנוראה, בשנת  תש"ג  (1943), הגיעו למחנה מעבר בטהרן, 716 ילדים יתומים שניצלו מגיא ההריגה בפולין. בארץ נודע, שבמחנה זה מעניקים שליחי הסוכנות היהודית לילדים אלו, שחלק גדול מהם היו דתיים, חינוך לא דתי.
 הדבר עורר סערה ורוגז רב בציבור הדתי בארץ. נציגי ה"מזרחי" ו"אגודת ישראל" בראשות הרב הרצוג, נפגשו בכ"ט בשבט, עם חברי הנהלת הסוכנות היהודית, ודרשו בתוקף לתת חינוך דתי ל"ילדי טהרן". לאחר שהילדים הגיעו לארץ, בי"ג באדר א', החל מאבק בין המפלגות, לאילו מוסדות חינוך ישלחו יתומים אלו. בשתי ישיבות של מועצת הרבנות הראשית המורחבת, בכ"ה ובכ"ח באייר, הוחלט לדרוש מהסוכנות היהודית לתקן את העוול שנעשה ל"ילדי טהרן", בשליחתם למוסדות ולקיבוצים לא דתיים, דבר שזעזע את הציבור הדתי בארץ ובעולם.
 בפגישה של הרבנים הראשיים עם נציגי הסוכנות היהודית, בכ"א בסיון, אמר הרב הרצוג משפט רב משמעות: "הרבנות הראשית היא הסמכות הקובעת בארץ-ישראל בענייני דת, לכן היא האחראית גם לחינוך הדתי"!
 בכ"ד בסיון שלחו הרב הרצוג והרב עוזיאל מכתב דחוף ליו"ר הנהלת הסוכנות היהודית, דוד בן-גוריון, בו דרשו לתת חינוך דתי לילדים אלו.
 במכתב נוסף, מיום כ"ח בסיון, הם פרטו את דרישותיהם לגבי ילדים אלו:

1. ילדים מתחת לגיל 14, שיש ערעור לגבי חינוכם הלא דתי - יישלחו מייד, ללא כל חקירה, למושבים ולקיבוצים דתיים.

2. ילדים המבוגרים מגיל 14 שהניחו תפילין - יוצאו מייד מהישובים הלא דתיים, וישלחו למקומות חינוך דתיים.
3. משלחת דתית תבקר בכל מקומות החינוך הלא דתיים, שלשם נשלחו ילדים אלו, ותשפיע עליהם לעבור למוסדות החינוך הדתי.
למרות שלרבנות הראשית לא היתה סמכות רשמית בענייני הנהלת החינוך של הועד הלאומי, הרי בעניין החינוך הדתי לקחו הרבנים הראשיים לעצמם את הסמכות, וקבעו חד משמעית לגבי העתיד: "כל הילדים העולים לארץ-ישראל בלי הורים הרי הם פקדונו הקדוש של עם ישראל כולו, ומחוייבים לחנכם ולגדלם בחינוך דתי. הגוף הקובע מהו חינוך דתי הוא הרבנות הראשית לארץ ישראל".
 דרישות אלו לא התמלאו והמצב הלך והחריף.
מועצת הרבנות הראשית המורחבת התכנסה בא' באלול, לדיון כיצד להגיב למכתב תשובתו של בן-גוריון, מט"ז בתמוז, על הדרישות הנ"ל. בישיבה הובעה תרעומת שגם ילדי עולים מתורכיה ותימן נשלחו למקומות לא דתיים, ופליאה על שהסוכנות היהודית לא יידעה את הרבנות הראשית על  יציאת 100 ילדים נוספים מטהרן.
 למחרת, העבירו הרבנים הראשיים לבן-גוריון מחאה על ש"הסוכנות" לא עמדה בהבטחותיה, תוך הדגשה נוספת:

"הרבנות הראשית לארץ ישראל היא הסמכות העליונה לכל שאלות דתיות, היא הסמכות לפסוק מהו חינוך דתי ומה איננו חינוך דתי, מה זה חינוך כשר ומה זה חינוך פסול."
 

בעיצומה של הפרשה, דחה הרב הרצוג בתוקף את הדרישה, שרבנים לא יחוו דעה בענין "ילדי טהרן" וחינוכם, בנימוק רב חשיבות: "חובה קדושה זו מוטלת על הרבנות הראשית בתור האינסטנציה [רשות - ש.כ.] הדתית העליונה בישוב, ואני הייתי חוטא ופושע חמור אם לא הייתי מגלה ומפרסם את דעתי "דעת תורה" בענין זה, ולוחם בעדה עד כדי מסירות נפש".
 

ואכן, במידה מסוימת המאמצים נשאו פרי, מאות מ"ילדי טהרן"  נשלחו לבסוף למוסדות החינוך של "המזרחי", כמה עשרות למוסדות החינוך של "אגודת ישראל", והשאר למוסדות לא דתיים.
מאותה פרשה, לאור מאמצי הרבנות הראשית, נקבע : א. ילדים מגיל 14 - יגדירו עצמם אם הם דתיים או לא. ב. ילדים מתחת לגיל זה -יישלחו למוסדות דתיים רק על פי רצון ההורים, או על פי הרקע המשפחתי של הילדים. משנת תש"ה (1945), ירד גיל ההגדרה העצמית ל-13 ואחר כך הוא עלה שוב ל-14. בשנת תש"ז (1947), הצליח ה"מזרחי" לעלות גיל זה ל-15, למרות שהיה קשה לקבוע קריטריון לדתיותו של הילד. מאבק חריף נוסף התנהל בין ה"מזרחי" ל"אגודת ישראל" על הגדרת מיהו ילד ציוני ומי לא. הנהלת "עליית הנוער" העבירה הכרעה זו להנהלת ה"סוכנות היהודית", שהחליטה, בלחץ הרבנות הראשית, להשאיר זאת כהסכם פנימי בין מפלגות אלו. ועדה משותפת קבעה את החלוקה על פי שיקולים מספריים יותר משיקולים חינוכיים.
 

למרות ההסכמים הנ"ל, מספר פעמים נאלצה הרבנות הראשית לעמוד על עקרונותיה, ולהוכיח את ראשי ה"סוכנות היהודית" על שפעיליה הפרו הסכמים אלו. בט"ז בכסלו תש"ד (1943), מחה הרב עוזיאל בפני מנהלת "עליית הנוער" הנרייטה סולד, על שרבים ממאות הילדים הדתיים שעלו מתורכיה באותה העת נשלחו למקומות לא דתיים. הוא תבע  ממנה  לתקן  את  המעוות, ולשולחם למושבי "המזרחי" או למושבי הספרדים, ואחוז מסוים מהם לשלוח לישיבות הספרדים בירושלים.
 לקראת סיום שואת יהודי ארופה, בכ"ט בטבת תש"ה (1945), התכנסה אסיפת רבנים מיוחדת בבית הרב הרצוג, כדי לקבוע יום צום ושבעת ימי אבל על אסון נורא זו. בין השאר, הביעה האסיפה את חרדתה, שחלק גדול מילדי הנספים שהצליחו לעלות לארץ, נשלחו למקומות קליטה בהם ניתן חינוך ללא אמונה ומסורת. היא קראה לכל מי שיכול לעזור - לפעול כדי שילדי העולים לארץ- ישראל "לא ימסרו להשמדה רוחנית".
 בעייה לא פחות חמורה התעוררה בחוץ לארץ, והיא - פעילות שליחי העליה. הרב הרצוג, בג' בשבט תש"ה (1945), התריע בפני נשיא "המזרחי העולמי" הרב מ' ברלין, על שליחים מתנועת ה"שומר הצעיר", שיצאו לגולה: "המרעילים את נפש הילדים ומרמים אותם". הוא דרש ממנו להקים ולממן ועד מיוחד, שיפעל למניעת תופעה חמורה זו.
 ב"דעת תורה," שפרסמה הרבנות הראשית, בו' בניסן תש"ז (1947),  נאמר - מועצת הרבנות הראשית המורחבת שמעה את הידיעות על "העברה על דת" של מאות יתומי השואה, ביניהם גם בנים של החרדים לדבר ה', על ידי שליחי ה"סוכנות היהודית" באירופה. לכן היא דורשת בתוקף מה"סוכנות היהודית", שכל יתומי השואה, ללא הבדל בהשקפת עולם, יימסרו לחינוך הדתי. לא ניתן לסבול את המצב המחפיר, שנציגי ה"סוכנות" יעשו בילדים כבסחורה שלהם, ויעבירו על דתם גם ילדים ממוצא דתי, וזאת בניגוד להבטחת ה"סוכנות היהודית" עצמה. במיידה ודבר זה לא יתוקן, תאלץ המועצה להתריע על הקלקלה הזאת, שעל תיקונה מצוה למסור את הנפש.
 
3.  ילדי מחנות העולים והמעברות
בשנים הראשונות לאחר קום המדינה, משנת תש"ט (1949), הגיעה לארץ עלייה מתימן [שכונתה בשם "מרבד הקסמים"], ועלייה גדולה מארצות המזרח, כך מדינת ישראל הצעירה הכפילה את אוכלוסיתה ושלשה את מספר תלמידיה. העולים שוכנו בתחילה במחנות מיוחדים, ואחר כך, מאייר תש"י (1950), הוקמו עבורם מעברות. בראשית חורף תש"י (1949), החלו להגיע ידיעות,  שבמחנות  העולים  הוקם מנגנון קליטה וחינוך לא דתי, שבאמצעי פיתוי ולחץ ניסה להרגיל את ילדי העולים לאורח חיים ללא קיום תורה ומצוות. רוב המורים היו מתנועת "השומר הצעיר", שערי המחנות נסגרו בפני מורים דתיים. העולים כלל לא ידעו על קיום זרם חינוך דתי, ועל זכות ההורים לבחור בחינוך אותו הם רוצים להקנות לילדיהם. במיוחד נפגעו מכך ילדי העולים מתימן, פאותיהם נגזזו ומדריכיהם לעגו להם ולמנהגיהם. הציבור הדתי הזדעזע מ"ציד הנפשות", ומהכפייה החילונית במחנות. נושא זה הפך למאבק פוליטי בין המפלגות השונות, שרצו באמצעות חינוך הילדים לעצב את אופיה של המדינה שזה עתה קמה. תפיסת מעצבי החינוך והפעילים בשטח היתה - כדי להקל על מיזוג הגלויות, יש להעביר את היהודים הגלותיים במהירות האפשרית ב"כור היתוך", כך הם יהפכו ל"יהודים חדשים" בעלי תכונות עבריות חדשות, ובכך לעצב את העולים בדפוסים תרבותיים ארצישראליים. הכנסת קבעה ב"חוק חינוך חובה - תש"ט" מפורשות, שרק במחנות העולים לא תינתן להורים זכות בחירה בין הזרמים בחינוך. כל ילדי העולים חוייבו להתחנך במערכת "החינוך האחיד", הלא דתי, שהנהיגה מחלקת התרבות של משרד החינוך, כך סברו מעצבי החינוך, הם יקבלו השקפת עולם יהודית-ישראלית חדשה. היו עולים שהועברו לכפרי עבודה ומושבים לא דתיים, שם כפו עליהם לחנך את ילדיהם במערכת החינוך של "זרם העובדים" ההסתדרותי.

בא' בכסלו תש"י (1949), ביוזמת הרבנים הראשיים, הרב הרצוג והרב עוזיאל, יחד עם גדולי התורה וראשי הישיבות, התקיים בירושלים כנס, בו השתתפו מאות רבנים, שזעק על מצב החינוך הדתי במחנות העולים. בכנס הושמעה מחאה חריפה על התעללות ברגשות דתיים של אלפי עולים שנמנע מילדיהם חינוך דתי. הכנס קרא לציבור הדתי - לסייע  בהקמת מקומות קליטה דתיים ומוסדות חינוך תורניים עבור ילדי העולים; ודרש - לחקור את המקרים בהם נפגעו בחורי ישיבה שיצאו ללמד תורה במחנות אלו. הכנס תבע מתלמידי הישיבות לתרום שבועיים בשנה להפצת תורה במחנות העולים. הוכרז על הקמת קרן מיוחדת כדי לממן את תוכנית הקליטה והחינוך הדתי במחנות ומחוצה להן.
 למחרת, שלח הרב הרצוג מכתב חריף לצ' הרמן חבר הסוכנות היהודית, בו הוא דרש ממנו לקיים את הבטחתו לתקן את הליקויים במחנות העולים, תוך איום- אם דבר זה לא יבוצע, הוא ינקוט בצעדים ציבוריים להשיג זאת!" בנוסף לכך, פנו הרבנים הראשיים לעולים עצמם, במכתב שתורגם למספר שפות, בו הם יידעו אותם על זכויותיהם, ויעצו להם - לשלוח את ילדיהם רק לתלמודי התורה ובתי הספר של המזרחי ואגודת ישראל המוכרים על ידי ממשלת ישראל, בהם ניתן לקבל את כל הזכויות כמו בבתי הספר הלא דתיים, במוסדות אלו נלמדים לימודי קודש וחול, בוגריהם מתקבלים לישיבות ולבתי ספר תיכונים, מקצועים וחקלאים עם זכויות השוות לאלו שמקבלים תלמידי בתי ספר אחרים, אך רק בבתי ספר אלו לומדים הילדים תורה ברוח אבותינו ומתחנכים ליראת שמים. הם יעצו לעולים גם לדרוש מהממשלה להקים מוסדות חינוך דתיים כנ"ל בכל מקום בו נמצאים עולים חדשים. במקביל פנו הרבנים הראשיים במכתב לרבני ישראל, בו הם מסרו להם, מידיעות מוסמכות שהגיעו אליהם, על הנעשה במחנות העולים ועל מאמצי הזרם החילוני לנתק את העולים וילדיהם מאמונת ישראל ותורתו "וחלילה לנו לשקוט ולנוח". הם ביקשו מהרבנים להושיט עזרה לשליחי תנועת המזרחי, העתידים להגיע אליהם לצורך הקמת בתי ספר דתיים עבור ילדי המחנות.

בכ"ב בכסלו תש"י (1949), יצאו הרב הרצוג והרב עוזיאל בקריאה וזעקה - לא לנתק את ילדי העולים ממורשת אבות! וקבעו - חובת היהדות הדתית בשעה זו היא להקים מקומות קליטה מתאימים לילדי העולים ולבסס את מפעלי החינוך הדתיים בארץ.
 זעקה זו הובילה להתכנסותה של ישיבה מיוחדת, בי"א בטבת תש"י (1949), בתל-אביב, בה השתתפו הרבנים הראשיים של תל-אביב, ראש ישיבת פונוביז' הרב י"ש כהנמן, האדמו"ר מסדרוגה, חברי כנסת מה"חזית הדתית המאוחדת" ועסקני ציבור. בכנס הוחלט להקים הנהלה שתתיצב בראש פעולת הצלת נשמות ישראל במחנות. הרב עוזיאל חיזק אותם: "בפעולה גדולה זאת שהשעה דורשת ומחייבת אותה להשיב בני ישראל קדושים לצור מחצבתם ומורשת אבותם".
 גם "המרכז העולמי של המזרחי" דן בפרשה קשה זו, "המרכז" בחר בועד ציבורי שיעמוד בראש מגבית להצלת החינוך הדתי, בעיקר במחנות העולים, בין חברי הועדה נמנו גם הרבנים הראשיים.
 הדי הפרשה נשמעו גם מעבר לים, היא גרמה שם לזעזוע עמוק. למברק ששלחה "אגודת הרבנים" בארה"ב לרב הרצוג - בו בקשה לדעת מה עומדת הרבנות הראשית לעשות בקשר להעברה על דת וכפיית אפיקורסות על ילדי העולים - הוא השיב: הרבנות הראשית עומדת בקשר עם כל הגורמים, הוא אישית הזעיק את חברי הכנסת של ה"חזית הדתית המאוחדת" לפעול בנידון, וקרא לכנס מיוחד של כל רבני הארץ לדון בעניין.
 

 מאות מרבני הארץ נענו לקריאת הרבנות הראשית, והתכנסו, בי"ט-כ' בשבט, למרות השלג הכבד שירד באותה העת. באסיפת רבנים גדולה וחשובה זו, שהתקיימה בירושלים לראשונה מאז קום המדינה, דרשו הרבנים מהממשלה - לדאוג לחינוך דתי לכל הילדים והנוער במחנות העולים; ומהסוכנות היהודית - לדאוג שהמנגנון המנהל את מחנות העולים יורכב מיהודים דתיים, ולהרחיק את המרצים והמדריכים התרבותיים שהפיצו שם דעות נפסדות. משלחת רבנים תימנים מהמחנות, שהיו הראשונים שהתקוממו כנגד ה"חינוך האחיד" שהונהג במחנות, הופיעה בפני הכנס, היא תיארה את האירועים הקשים שהתרחשו שם, וביקשה לפעול מייד להצלת ילדיהם. הרב הרצוג קרא לכל המשתתפים, לתרום רבע משכורת חודשית לפעילות זו, ובו במקום, הוא עצמו, חתם על התחייבות כזו. כמו כן, הוא דחה בתוקף את דברי ראש הממשלה ד' בן-גוריון - שאין זכות לרבני הגולה לחוות דעה בענייני החינוך בארץ. הוא פנה לתנועת העבודה באזהרה מפני מלחמת אחים, והתריע כנגד ציד הנפשות במחנות העולים.
 בישיבת "החזית הדתית המאוחדת", שהתקיימה בב' באדר בבית ה"פועל המזרחי" בתל-אביב, נדון המשך המאבק על מתן חינוך דתי במחנות העולים. הרב עוזיאל הרצה על בעיות העולים מטריפולי, מרוקו ועירק, וציין, שעדות אלו מסורות לחיי תורה כיהדות תימן, ושוקדות על מתן חינוך דתי לילדיהם, לכן יש לפעול גם למענם. הוא קרא ליהדות הנאמנה: "להיות מוכנה למסירות נפש במערכת החינוך הדתי". בסופו של דבר, התפשרו נציגי הסיעות הדתיות על מתן חינוך דתי רק לילדי העולים מתימן, שכולם היו דתיים.
 

הממשלה מינתה ועדת חקירה, בכ"ח בטבת תש"י (1950), בראשה עמד השופט העליון בדימוס ג' פרומקין. הועדה חקרה את הנעשה במחנות העולים, היא פרסמה בכ"ב באייר את  מסקנותיה, שאכן התלונות היו מוצדקות. מאחר ובחודשים הבאים לא חל כל שינוי במחנות, התכנסה מועצת הרבנות הראשית המורחבת, בי"ח בכסלו תשי"א (1950), לדון במצב האיום ששרר במעברות ובמחנות העולים. הוצע לגייס בחורי ישיבות, כדי שיפעלו במעברות כממונים מטעם הרבנות הראשית, והרבנות הצבאית תפעל במעברות שהיו בפיקוח הצבא. עד כמה המצב היה חמור, ניתן ללמוד מדבריו של הרב הרצוג: "לוא ידעתי שזה יועיל הייתי מתפטר מהרבנות הראשית לישראל"!
 אסיפה מיוחדת התכנסה בכ"ד בכסלו, בה השתתפו הרבנים הראשיים, שרי הדתות והסעד וחברי כנסת מ"החזית הדתית המאוחדת". באסיפה זו הוחלט להמשיך ולפעול במרץ לשינוי המצב הנורא במחנות העולים ולהגביר את הפעילות ביישובי העולים, שגם בהם התחנכו הילדים בבתי ספר לא דתיים. הרב עוזיאל הביע חשש שלא תנתן רשות לרבנים הראשיים להכנס למעברות. שר הסעד הרב י"מ לוין קיבל על עצמו להכניסם לכל המעברות שירצו. הרב הרצוג קבע: "זה שמד ממש, יש למסור הנפש על זה"!
 המאבק ללא פשרות, בו הרבנות הראשית מלאה תפקיד חשוב, למתן חינוך דתי במעברות, גרם בסופו של דבר להתפטרות ממשלת בן-גוריון בח' באדר א' תשי"א (1951).

נציין, שבראשיתה של אותה שנה, תשי"א (1950), התרחשה פרשה, פחות מסעירה, של מתן חינוך אנטי דתי לילדי עולים חדשים. בבית הרב הרצוג התקיימה התיעצות דחופה בדבר העברת 950 ילדי עולים מעירק לקיבוצי מפ"ם. הדיה של פרשה זו נשמעו אף בכנסת, אך לא באותה חריפות כמו בפרשת ילדי מחנות העולים.

הלקחים מפרשה קשה זו, כנראה לא נלמדו. בפני מועצת הרבנות הראשית, בישיבתה בכ"ב בתמוז תשי"ז (1957), הוצגו מסמכים המעידים, שמחלקת "עליית הנוער" של ה"סוכנות היהודית" מכוונת ילדי עולים שומרי מסורת למוסדות קליטה, בהם לא ניתן לשמור על אורח חיים מסורתי. בניגוד לעבר, הפעם החליטה המועצה, להקים בעצמה ועדת חקירה, כדי שתבדוק אם יש אמת בטענות ובמסמכים אלו, ולהציע הצעות מעשיות לתיקון המצב. מפאת החומרה שבדבר, העבירו הרבנים הראשיים החלטה זו לידיעת נשיא המדינה יצחק בן צבי, שר המשפטים פנחס רוזן ונשיא בית המשפט העליון י' אולשן, וביקשו את עזרתם במינוי שופט כחבר בועדה. שר המשפטים הפנה את תשומת לבם, שלמועצת הרבנות הראשית אין כל סמכות להזמין ולחקור עדים ועובדי ציבור, שופט משתתף בועדה כזו רק אם הוא עומד בראשה, ובכלל יש להעביר את התלונות רק ל"סוכנות היהודית".
    

פרשה נוספת, שהסעירה את היהדות הדתית בארץ ובעולם, התחוללה בסוף שנת תשכ"א  (1961), כאשר 500 ילדים דתיים, שהועלו לארץ על ידי "עליית הנוער", נשלחו למחנות מיון לא דתיים ברמת הדסה, שפיה ומגדיאל. מועצת הרבנות הראשית דרשה בתוקף א. למָנות ועדת חקירה בפרשה זו. ב. לחנך את ילדי העולים במוסדות החינוך הדתי. ג. רבנים ישתתפו בהדרכה ובהכוונה במחנות המיון.
 בפגישה עם הרב הראשי הרב יצחק נסים, הודיע ראש המחלקה ל"עליית הנוער" ב"סוכנות היהודית", משה קול - כל נער עולה שבא מבית דתי או שהוריו הביעו את רצונם שיקבל חינוך דתי, ישלח מעתה רק למוסד דתי ולא למוסד מסורתי. מועצת הרבנות הראשית התכנסה לישיבה מיוחדת, בכ"ד באלול, כדי לדון בהחלטת הסוכנות היהודית על סדרי מיון וקליטה חדשים ב"עליית הנוער", ולבחור נציג מטעמה לועדת המיון.
 והנה, בשנת תשכ"ח   (1968), עדיין נשלחו ילדי עולים דתיים לקיבוצים ולמוסדות חינוך לא דתיים. הרבנות הראשית פנתה, בכ"ח בטבת, ל"סוכנות היהודית" במחאה חריפה על כך, ותבעה להעביר מייד ילדים אלו למוסדות חינוך דתיים, ולהקים ועדת מיון בה ישתתף גם נציג מטעמה.

4.  מיזוג גלויות
השינויים הדמוגרפיים שחלו במדינה בשנותיה הראשונות, באו לידי ביטוי  גם במערכת   החינוך.  מספר התלמידים שולש בשנים תש"ט-תשי"א (1949-1951). בית הספר הפך למקום מפגש  של יוצאי תרבויות שונות המרוחקות זו מזו. בחינוך הדתי נקודה זו היתה בעלת משקל רב, בגלל   מבטא, נוסחי תפילה ומנהגים שונים בין העדות, שגרמו לא אחת  לקונפליקטים קשים. הרבנות הראשית הייתה ערה לכך, ועשתה כל מאמץ לקרב את הלבבות.
 הרבנים הראשיים ביקרו פעמים רבות במחנות וביישובי העולים, כדי לעודד ולהדריך את העולים החדשים. הרב עוזיאל ביאר במכתב לעולים במחנה בפרדס חנה, בט"ו באייר תש"י (1950), את המנהגים הנהוגים בארץ, כדי למנוע ויכוחים ולהקל על השתלבותם בחברה הה.

דוגמא אחת אופיינית לאותם הימים. בשנת תשכ"א (1961), סירבו הורים דתיים אשכנזיים בנתניה  לשלוח את ילדיהם לבתי ספר בהם למדו בני עדות המזרח, ואיימו לחנכם בבתי ספר לא דתיים. בתשובתו של הרב נסים למועצת המנהלים של בתי הספר הממ"ד בעיר, ניתן לראות את גישתו החברתית המתקדמת והאחראית:
השאלה היא חמורה וחשובה ביותר לגבי עתיד קיומנו החברתי, וסיכויי מיזוגן של העדות  לעם אחד תוחלת שענינו נשואות אליה...הפרדה בין העדות השונות בגיל הרך - בשעה שלמעשה השוני אינו גדול, והוא ניתן למיזוג מהיר יותר מאשר בין מבוגרים - מעשה זה ינציח את הבדלנות העדתית, שתוצאותיה פירוד לבבות ומתיחות מתמדת.

מערכת החינוך הדתי קלטה תלמידים רבים טעוני טיפוח, שבאו משכבות סוציו-אקונומיות שונות. לאחר עבודה קשה ומסורה במשך שנים רבות, היא הצליחה להביא גם אותם להישגים מכובדים, והטענות של שכבות אלו על קיפוח, פחתו בהרבה
.
5.  קליטת ילדי העולים מאתיופיה
בנושא עליית יהודי אתיופיה וקליטתם בארץ, התגלתה הרבנות הראשית במלוא אחריותה כלפי כלל ישראל, בראותה בעלייה זו הצלת נפשות ממש - פיזית ורוחנית - ומשימה היסטורית שהטיל הקב"ה על דורנו, דור קיבוץ גלויות ונידחי ישראל. פסיקת הרבנים הראשיים - שהאתיופים הם יהודים -  בניגוד להיסטוריונים ופוסקי הלכה אחרים, היא שהביאה בסופו של דבר להחלטת הממשלה להעלותם לארץ, אפשרה את קליטתם בארץ והקלה על שילוב ילדיהם בחינוך הדתי. גם דרישת הרבנות הראשית לגיירם לחומרה, נבעה משיקול דעת הלכתי טהור - לסלק כל ספק וחשש למוצאם - דבר שיסייע לשלבם שילוב מלא בחברה הישראלית, ויתן לגטימציה להתחתן עם ילדיהם. הרבנים הראשיים לא שינו דרישה זו, למרות התערבות גורמים פוליטיים בהתססת בני העדה כנגד הרבנות הראשית.

כבר בשנת תרפ"ב (1922), עודד הראי"ה קוק את ד"ר יעקב פייטלוביץ' - החוקר והמומחה הגדול של  עדה זו - להמשיך בעשייה חינוכית-דתית בקרב העדה הפלשית באתיופיה, וקרא לכל יהודי העולם לסייע לו. הרב הרצוג והרב עוזיאל הקימו בירושלים, בתמוז תש"ב (1942), וועד מיוחד  בנשיאותם, במטרה לטפל "בחינוך תלמידים מבני הפלשים בדרך התורה והמצווה". הוועד החליט, שחינוך בני העדה יהיה בפיקוחם ובהדרכתם של הרבנים הראשיים. חודשיים לפני אסיפה זו, כתב הרב עוזיאל לד"ר י' פייטלוביץ':
התייעצתי עם המוסמכים לכך, והחלטנו להודיע: רוצים אנו להיטפל בגידולם וחינוכם התורני והמדעי של תלמידים אלה, ולשם כך נבקש את כבודו להודיענו טלגרפית את מספר התלמידים וגילם.

לאחר מכן פנה הרב עוזיאל להנהלת תנועת ה"מזרחי", וביקש שתכין מקום לקליטתם ושתתן סיוע למימון מפעל חשוב זה.

הרב הרצוג היה מעורה מאוד בנושא, הוא עודד את ראשי ה"מחלקה לחינוך ולתרבות תורניים בגולה" ואת מחלקת העלייה ב"סוכנות היהודית" להמשיך בפועלם למען עדה זו, במיוחד בחינוכם של בני הנוער. ואכן, לאחר מאמצים רבים עלו לארץ כמה עשרות נערים, שנשלחו למוסד הדתי בכפר בתיה. על פי החלטת הרב הרצוג והרב נסים, בו' באלול תשט"ו (1955),
 התגיירו כמה עשרות  נערים שבאו בקבוצה הראשונה, ובשנת תשי"ח (1958) גוירה קבוצה שניה.


מפנה היסטורי בעל משמעות גדולה הייתה פסיקתו של הרב עובדיה יוסף, בו' באדר א' תשל"ג (1973) - הפלאשים הם צאצאי שבטי ישראל! פסיקה זו היותה את הבסיס להחלטת משרדי הממשלה להחיל עליהם את "חוק השבות" ולהעלותם ארצה.
 ואכן, בשנת תשמ"ה (1985), עלו לארץ בחשאי אלפי יהודים מאתיופיה ב"מבצע משה". כל הילדים נקלטו במוסדות החמ"ד ובזרם הדתי של "עליית הנוער", וזאת, רק לאחר פסיקתם של הרב שפירא והרב אליהו - שהם יהודים -בכך הם המשיכו את הקו ההלכתי של קודמיהם. הם הדריכו את מערכת החינוך הדתי כיצד לקלוט בני נוער אלו, שחלק מהם נרתעו מדרישת הרבנות הראשית לעבור "גיור לחומרא". למרות דרישה זו, רוב כהני הדת [קיסים] של העדה, הביעו את רצונם העז שהנוער של העדה יתחנך דווקא במוסדות אלו, כי בכך יהיה המשך, חיזוק והערכת יתר למורשתם הרוחנית-דתית, עליה שמרו בקנאות במשך דורות רבים.
קליטת ילדי יהודי אתיופיה עוררה קשיים הלכתיים, חברתיים, לימודיים וכספיים מרובים למערכת החמ"ד, בגלל אי ידיעת השפה, מנהגים השונים, ועוד. בנוסף לכך, לא הייתה כל הכנה ותיאום מראש לפני הגעת גל עלייה זה. לא היה זמן להתארגנות יסודית ולהכנת תוכניות לימודיות ייחודיות. למרות כל זאת, מתוך אהבה ומסירות גדולה קלטה מערכת החינוך הדתי שבט אבוד זה, ובכך היא הקלה על קליטתו בחברה הישראלית. הרבנים הראשיים ליוו ועודדו מעשה מופלא זה. בכ"ז בכסלו תשמ"ה (1984), הם קראו: "לכל העם היושב בציון, ולכל מוסדות החינוך והתורה להירתם למשימה קדושה זו"!
 ואכן החינוך הדתי נענה לקריאה זו. המפקח הארצי על החינוך העל יסודי הרב יהושע נוימן, דווח לראשי הישיבות התיכוניות וראשי האולפנות על פגישת נציגי אגף החינוך הדתי ונציגי ראשי הישיבות עם הרבנים הראשיים, כפי שסוכם בכנס ראשי הישיבות, שהתקיים בכ' בטבת בפתח-תקוה, כנס שדן באופן קליטת ילדי האתיופים. הרבנים הראשיים נתנו את הסכמתם לתוכנית שהוצגה בפניהם - הקמת כיתות קלט מיוחדות לתלמידים אלו ליד הישיבות והאולפנות. הם הדגישו - עדה זו היא חלק מהעם היהודי ומצוה וחובה לקלוט את ילדיהם במוסדות החינוך הדתי ללא תנאי מוקדם. בעיות הלכתיות תופננה באמצעות נציג ה"אגף" לרבנות הראשית.
 נושא זה נדון גם בישיבת מועצת הרבנות הראשית, בכ"ג בטבת, המועצה החליטה להחיל חובה זו, של כתת קלט, על כל מוסדות החינוך הדתיים בארץ.
 הרבנים הראשיים נפגשו, בי"ג בשבט, עם חברי סיעת המפד"ל, בפגישה זו הם הביעו את דעתם על אופן קליטת ילדי עולי אתיופיה במערכת החינוך הדתי. הרב שפירא קבל על שלא נותנים לרבנים הראשיים להכנס למרכזי הקליטה, והזהיר - אם לא ינתן לילדים אלו חינוך דתי ינתן להם חינוך אנטי דתי! באותו היום נפגשו הרבנים הראשיים גם עם יו"ר הסוכנות היהודית אריה דולצ'ין ומנהלי המחלקה לעלייה וקליטה ו"עליית הנוער", הם קבלו בפניהם על שהסוכנות היהודית לא עמדה בהתחייבותה לתת חינוך דתי לילדי עולי אתיופיה ולקיים שיעורי הסברה על היהדות במרכזי הקליטה. ראשי "הסוכנות היהודית התחייבו לקלוט את העדה כמתחייב מאופיה הדתי, ולעשות הכל לתיקון המצב. הוחלט, שהרבנים הראשיים יפנו לאלתר בדרישה לשר החינוך יצחק נבון, להקצות מייד תקנים להוראת יהדות באולפנים על פי התוכנית הקיימת באגף לתרבות תורנית במשרד החינוך. גם בפגישתם עם שר הקליטה יעקב צור, עלו בעיות אלו לדיון.
 

פגישות נוספות התקיימו עם ראשי משרד הקליטה והסוכנות היהודית, בדבר הפניית ילדי העולים למוסדות דתיים, אך ללא הועיל. הרבנים הראשיים הביעו,בי"ג בסיון, דאגה רבה נוכח המחדלים החמורים של מוסדות אלו בקליטה הדתית-רוחנית של עולי אתיופיה ועל אי עמידה בהבטחות, בעיקר לגבי מתן חינוך דתי לילדיהם. הם איימו, שאם לא יחול שיפור בעניין זה, הם יפנו לרבני ולראשי הקהילות היהודיות בעולם כדי להעמידם על חומרת המצב. למחרת, נפגשו הרבנים הראשיים פעם נוספת עם ראשי הסוכנות היהודית, הם תבעו שמשרדי החינוך והקליטה יעשו הכל לקליטת צעירי העדה במערכת החינוך, כולל חינוך משלים, במסגרות שתבטחנה את ייחודה של העלייה האתיופית.
 מחוסר הדרכה מתאימה, הושפעו בני הנוער של העדה מהר מאוד מהתרבות הישראלית המערבית. מתוך רצון להשתלב בחברה הישראלית הותיקה, הם החלו לזלזל במנהגי עדתם. בישיבה עם כהני הדת, בי"ח בסיון, הביעו הרבנים הראשיים דאגה גדולה מההידרדרות הדתית של בני העדה. הם קראו לכוהני העדה לצאת למרכזי הקליטה, כדי להדריכם ולהשפיע עליהם לחזור למקורות ולשמור את ערכי התורה.
                        

למרות דרישותיה ומעורבותה של הרבנות הראשית בנושא חשוב זה, לא הכל נשמעו לה. צעירים מבני העדה נשלחו למוסדות חינוך לא דתיים למורת רוחם של הוריהם וזקני העדה. לאחר שדבר זה נודע לרבנים הראשיים, הם פנו מייד למוסדות הממשלתיים המתאימים כדי להעבירם למוסדות חינוך בעלי צביון דתי. במקביל הם פנו גם לראשי מוסדות החינוך הדתיים, לקבל בעין יפה את נציגי תנועת "עמיחי" - שפעלה בחסות הרבנות הראשית בקליטתם הרוחנית של בני העדה האתיופית - כדי שנציגים אלו יוכלו לסייע ולהקל על קליטת נערי העדה במוסדותיהם, ללא עזרה זו עלולה לחזור על עצמה הפרשה הכאובה של קליטת ילדי העולים מארצות המזרח בתחילת שנות החמישים [ראה לעיל - סע' 3].
  
אך לא כולם הסכימו לפסיקת הרבנים הראשיים. הציבור החרדי לא היה מוכן לקלוט למוסדותיו התורניים את נערי העדה. בתחילת שנת תשנ"א (1990), סירב מנהל בית הספר ממ"ד "יבנה" בטבעון, לקבל 40 ילדים מאתיופיה לבית ספרו, לאחר שקיבל הנחיה מרשת החינוך של חב"ד, שלא לקבל תלמידים שלא עברו גיור לחומרה. פרשה זו עוררה סערה גדולה בציבור, בעקבותיה פסק הרב אליהו:

אסור לנו להפלות בין ילד לילד. עולים שהגיעו ארצה ומוכנים לשלוח את ילדיהם לבית ספר דתי או תורני - אף על פי שאינם שומרי תורה ומצוות - מצווה לקבלם בסבר פנים יפות, לעזור ולסייע להם, ובשום אופן אין  לדחות אותם.

גם הרב שפירא הדגיש, שהחלטת מועצת הרבנות הראשית, בט"ז בכסלו תשמ"ה (1985), כפי שהחליטו כל הרבנים הראשיים מאז קום המדינה - לחייב את העולים מאתיופיה לעבור גיור לחומרה - באה כדי לאפשר להם להנשא ולבוא בכלל ישראל, אך לגבי חינוך ילדיהם, יש לקבלם מייד, עוד לפני השלמת חידוש הברית, בחיבה ובאחוה. בעיית הבנים והבנות שלא טבלו העסיקה מאוד את ראשי מוסדות החינוך הדתי. בפגישה עם ראשי ישיבות ואולפנות בני-עקיבא, הורו להם הרבנים הראשיים כיצד לפתור בעייה עדינה זו, בתוספות הנחיה כללית - יש לחנך את ילדי העולים בכל המוסדות כבני עדות המזרח לכל דבר.

מערכת החינוך הדתי והרבנות הראשית שיתפו פעם נוספת פעולה בקליטת בני עדה זו. בי"ב בסיון תשנ"א (1991), תוך יממה אחת, הגיעו לארץ אלפי עולים בעלייה מרגשת והיסטורית, שכונתה "מבצע שלמה". פסיקת הרבנים הראשיים, לגבי גיור העולים מאתיופיה, כבר הייתה קיימת, וגם מערכת החינוך הדתי כבר הייתה ערוכה לקליטתם הרוחנית. מורים ובני נוער דתיים סייעו רבות בצעדיהם הראשונים במרכזי הקליטה השונים. גם הפעם לא הכל התנהל על מי מנוחות. כפי שאירע בגלי העלייה הראשונים בראשית קום המדינה, נשלחו חלק מבני העדה לקיבוצים לא דתיים. דבר זה עורר את רוגזו של שר הקליטה הרב יצחק פרץ, שהמעיט מכבודם של קיבוצים אלו. בתגובה לדבריו קבע הרב שפירא: "אין להסכים בשום פנים ואופן שילדים מעולי אתיופיה ישהו בקיבוצים חילוניים, ואין בכך כדי להמעיט בתרומת הקיבוצים לחברה הישראלית בתחומים רבים".

ילדי עלייה זו וילדי הורים משכבות מצוקה, נתקלו בסירובם של כמה מנהלי בתי ספר -  דתיים ולא דתיים - לקולטם לשנת הלימודים תשנ"ג (1993). הרב אליהו גינה תופעה זו מכל וכל, וקרא למנהלים לקלוט את כל הילדים בלי הבדלי דעות וצבע עור, באהבה ובחיבה, ולחנכם בדרך התורה והיראה.

כיום, לאחר לבטים וקשיים רבים, לומדים בני העדה האתיופית במוסדות החינוך הממלכתי דתי, בישיבות התיכוניות, באולפנות, בישיבות ה"הסדר" ובזרם הדתי של "עליית הנוער". הם משתלבים בחברת התלמידים, מצטרפים למניין ומתפללים בנוסח המקובל במוסדות אלו. יש מצעירי העדה, שנבחנו והוסמכו לרבנות על ידי הרבנות הראשית, שתרמה תרומה מכרעת לקליטת עדה עתיקת יומין זו בארץ. הקשיים לא תמו, ועדיין לא נפתרו כל הבעייות.

6.  קליטת ילדי העולים מברית המועצות
עם קריסת המשטר הקומוניסטי ופירוקה של ברית המועצות בשנת תש"ן (1990), ועם פתיחת שערי העלייה משם, הגיעו לארץ מאות אלפי עולים חדשים. אם היה ברור וטבעי שיהודי אתיופיה, ששמרו על מסורת ומנהגים הקרובים לנהוג בארץ, ייקלטו בחינוך הדתי, הרי לא כך היו פני הדברים לגבי קליטת ילדי העולים מברית המועצות. עולם היהדות ומנהגיו היה זר להם, והיה חשש גדול שחלק מהם כלל אינם יהודים. ראשי החינוך הדתי התלבטו- האם לוותר על עלייה זו, שעוררה שאלות הלכתיות קשות. הרבנות הראשית נדרשה גם לסוגיה קשה זו. 

מועצת הרבנות הראשית התכנסה, בכ' בשבט תש"ן (1990), כדי לדון בקליטה הרוחנית של עולים אלו. בין השאר, החליטה המועצה לפנות למשרד החינוך בדרישה, לקיים חוג להכרת המסורת היהודית בכל בתי הספר בהם נקלטו ילדי העולים.
 מנהל אגף החינוך הדתי שלח, בט"ו בכסלו תשנ"א (1990), שתי שאלות הלכתיות לרבנים הראשיים:            
א. האם יש לבדוק בפרטי ייחוסם של תלמידים אלו לגבי יהדותם?
ב. האם אפשר לקבלם גם אם הם לא רוצים לכסות את ראשם ולהשתתף בתפילות - דרישות                                                                                                             שירחיקו אותם מהחינוך הדתי? 

הרב שפירא השיב לו:

א. אין להטיל על כל בית ספר לבדוק את מהימנותם של הורים המעידים שהם יהודים. ב. כיפה לא מעכבת, אבל יהדות ללא תפילה לה' אינה יהדות. הוא דרש לקיים ישיבה מיוחדת עם נציג ה"אגף" כדי לדון בפרטים.

תשובת הרב אליהו היתה:

היהודים בברית המועצות, יש להם דין תינוקות שנשבו, לכן כל מי שנרשם בבית ספר דתי, יש לקבלם גם כשאינם מוכנים לכסות ראשם.
 

שבועיים לאחר מכן, בכ"ט בכסלו, נפגשו חברי מועצת החמ"ד והנהלת החינוך הדתי עם הרבנים הראשיים. בפגישה נסקרו הנושאים הרבים בהם עוסקת המועצה, ומדיניותה בהעמקת החינוך הדתי, כן נדון אופן קליטת התלמידים מעולי אתיופיה ורוסיה. הרבנים הראשיים הדגישו את חשיבותה של מסגרת ההתיעצויות בין המועצה והנהלת החמ"ד לרבנות הראשית. הם שבחו את המאמצים שעשתה מערכת החינוך הדתי בקליטת ילדי העולים. לדעתם, חובה לקרבם בדרכי נועם ולהעניק להם מיידע בכל תחומי היהדות.

        לאחר שהתקבלה חוות דעתם ההלכתית והדרכתם, קלטה מערכת החינוך הדתי את התלמידים שהוריהם היו מעוניינים בכך, למרות כל הקשיים.
 שנה לאחר מכן, המליצו הרבנים הראשיים להנהלת מרכז ישיבות בני-עקיבא, לקלוט את ילדי העולים מרוסיה ואתיופיה בישיבות התיכוניות ובאולפנות, ולקרבם לערכי היהדות בנימוק: "אין אנו יכולים לעמוד מנגד בשעה חיונית זו, ושומה על כולנו לתרום חלקנו בקליטתם ובחינוכם על ברכי התורה והיהדות".
 

נציין, שהרבנות הראשית הייתה פעילה, בגלוי ובסתר, במאבק למען פתיחת שערי ברית המועצות לעליית יהודיה שנמקו מעבר למסך הברזל. מצאנו לפחות פעם אחת, פנייה מפורשת של הרבנים הראשיים אל מערכת החינוך הדתי לסייע בכך. לקראת הפגישה החשובה בין נשיא ארה"ב ר' רייגן לבין נשיא בריה"מ מ' גורבצ'וב, הם פנו לראשי הישיבות ומוסדות החינוך הדתי, לשלוח את תלמידיהם לעצרת תפילה המונית, שהתקיימה, בו' בכסלו תשמ"ו (1985), ברחבת הכותל המערבי. הם בקשו מהמחנכים: "לקרוא לתלמידיהם לקחת חלק פעיל בעשייה למען אחינו, ובפעילות התרמה שייסיעו ברכישת תשמישי קדושה ומזון כשר".

יב. ימי זיכרון ומועד

אחד משיאי הפעילות החינוכית בבתי הספר הדתיים הוא- הלימוד וההכנה לקראת החגים וימי הזיכרון. בדורנו קבעה הרבנות הראשית שלושה ימי זכרון ומועד לדורות. למרות שהיא לא נתנה הנחיות מיוחדות למערכת החינוך הדתי, דווקא בה יש התייחסות ופעילות רבה לקראת ימים אלו, פעילות זו משרה אוירה מיוחדת בבתי הספר.
1. יום הקדיש הכללי

לאחר דיון של שנים, החליטה מועצת הרבנות הראשית, בי"ב בכסלו תש"ט (1948), להנציח את זכרם של ששה מליון היהודים שנספו בשואה. היא קבעה - ובכך היא היתה הראשונה- את יום עשרה בטבת כ"יום זכרון לקדושי הגולה " [השם הידוע כיום: "יום הקדיש הכללי" ניתן רק בשנת תשי"ד (1954)], וערכה סדר תפילה ולימוד מיוחדים ליום זה.
 לא היתה כל התייחסות למערכת החינוך. בשל כך, שלח חבר מועצת העם מ"המזרחי" ד"צ פנקס, בט' בטבת, מברק דחוף לרבנות הראשית, בו הוא הציע להם להודיע ברדיו- על כל בתי הספר [כנראה גם הלא דתיים - ש.כ.], לערוך למחרת אזכרה לחללי הגולה, ועל המורים לשוחח עם התלמידים על ערך היום.
 דבר זה כנראה שלא נעשה.
מערכת החינוך הדתי ציינה יום זה כהוראת הרבנות הראשית. לתועלת המורים הודפסה חוברת מיוחדת, אם כי באיחור של מספר שנים, בה נתנו הנחיות וקטעי קריאה לטקס האזכרה.
 עם קביעת הכנסת, בו' בניסן תשי"א (1951), את כ"ז בניסן כ"יום השואה ומרד הגטאות"; ובעיקר לאחר שהכנסת קבלה את חוק "יום הזכרון לשואה ולגבורה", בכ"ט באדר ב' תשי"ט (1959), אבד "יום הקדיש הכללי" את בכורתו גם בציבור הדתי הכולל את בתי הספר הדתים, בגלל הפעילות הציבורית-תקשורתית הנהוגה רק ב"יום השואה והגבורה ". בשל כך, נתן מנהל אגף החינוך הדתי הנחיה לקיים שיעורים מיוחדים והתכנסות בית ספרית גם בעשרה בטבת.
 בבתי ספר דתיים רבים קיימת התלבטות, מתי לעלות את זכר קדושי השואה- בהדלקת 6 נרות, קישוט ומסכת מתאימה. יש הנוהגים לעשות זאת בעשרה בטבת וגם בכ"ז בניסן; יש העורכים את הטקס הרשמי דווקא ביום שקבעה הרבנות הראשית, כדי להמנע מהספד ונגינה בכ"ז בניסן החל בימי ספירת העומר; ויש המקיימים אותו רק בכ"ז בניסן מתוך הרצון להזדהות ולהשתתף עם הציבור הרחב. 

לשאלת מנהל אגף החינוך הדתי - לגבי עמיידה בצפירה ביום זה - השיב המזכיר הכללי של הרבנות הראשית: "הטוב ביותר לעמוד, ולקרוא פרק בתהילים באותה שעה ".
 את התשובה הזו שלח מנהל האגף לכל מנהלי בתי הספר וראשי הישיבות התיכוניות, כדי לסיים את הויכוח שהתנהל בנושא זה, בשל החשש לביטול תורה וחיקוי מנהגי הגויים.

במשך השנים התברר, שהטקסים בימי הזיכרון הנ"ל, יהיו מרגשים ככל שיהיו, שמיעת עדויות מניצולי השואה, סרטים וכו' אין בכוחם להעביר כראוי את נוראות השואה לתודעת הדור השני ובעיקר לא לדור השלישי, שגדל בארץ כיובל שנים אחרי סיומה של טרגדיה נוראית זו. כהשלמה ללימוד בכתה, החלו משלחות של תלמידי תיכון לצאת לסיור בפולין, להכרת מחנות ההשמדה מתקופת השואה. הרבנים הראשיים נשאלו שאלה, שהטרידה מורים והורים רבים - האם מותר לצאת לחוץ לארץ לצורך מסע זה? התשובה שנתנה בשמו של הרב אליהו היתה:

אין דעתו של כב' הראש"ל נוחה מאלה היוצאים מהארץ לחו"ל. אולם אם מטרת הנסיעה לפולין היא כדי לראות את תוצאות השואה מקרוב ע"מ להסביר זאת לצבור כאן בארץ, יש מקום להתיר.

שאלה נוספת אליה נדרשו הרבנים הראשיים, היתה שאלת מנהל בית- ספר: האם תלמידים כהנים רשאים להצטרף לנסיעה זו? לאחר התיעצות עם הרב שפירא נתנה התשובה הבאה: "אין כל איסור לכהנים בהליכה ובשהות באתר ההשמדה מלבד קברי אחים והמקומות שבוודאות נמצאים שם שרידי עצמות (כגון: ממש ליד הקרמטוריום - בטווח של עד כארבעה מטרים מקברי האחים).

2 . יום העצמאות

לאחר שהכנסת קבעה את ה' באייר כיום העצמאות של מדינת ישראל, נתנה לו מועצת הרבנות הראשית גושפנקא הלכתית-דתית, כיום הודיה וחג לדורות. היא ערכה סדר תפילה מיוחד ליום זה,
 וגם ליום הזיכרון לחללי צה"ל המקדים אותו ביום אחד.
 מספר שאלות חינוכיות מתעוררות תדיר בימים אלו.

לגבי העמידה בצפירה ביום הזיכרון, הנשמעת בדרך כלל בעת הטקס הכלל בית ספרי, השיב הרב אליהו :

לו היינו ראויים לכך, היינו צריכים לקבוע שבעת הצפירה לזכר חללי צה"ל, יעמדו הקהל ותלמידים ויקראו 2 או 3 פרקי תהילים לעילוי נשמות החיילים אשר מסרו את נפשם על קידוש השם. כעת שלא זכינו לכך, אם אדם אינו עומד בצפירה יש בזה חילול השם, על כן יש לעמוד בצפירה ואין בזה משום "בחוקותיהם לא תלכו".

     ביום זה נשלחים תלמידים רבים, גם דתיים, להניח זרי פרחים בבתי הקברות הצבאיים ובאתרי ההנצחה המצויים בכל רחבי הארץ. מנהלים ומורים רבים מתלבטים כיצד להתיחס למנהג זה? על כך השיב הרב שפירא: "אין זה ברור כלל על פי ההלכה כי זה בכלל דרכי אמורי, ויש פוסקים שהתירו נוהג זה ".

דמותו הרוחנית של יום העצמאות ומנהגי היום לא עוצבו בשנה אחת. ואכן, בשנים הראשונות היה קשה למצוא דפוסי חג מסורתיים, ותכני לימוד מיוחדים שיהוו הכנה נאותה של התלמידים לקראת חג חדש זה. על קשיים אלו, ועל תרומתה של הרבנות הראשית לפתרונם, עמד מנהל אגף החינוך הדתי:  

קווים כללים אחדים ניתנו לנו על ידי הסמכות התורנית העליונה במדינה - הרבנות הראשית לישראל - אבל מנהגים קבועים של סדר היום הזה עדיין לא נתגבשו... הציון הכללי של תקופתנו על ידי הרבנות הראשית כ"ראשית צמיחת גאולתנו" [הדגשות שלי -ש.כ.] מפנה אותנו ללימוד בהעמקה של עניין הגלות והגאולה ושל תשובת עמנו לדרכי התורה, של מהות התורה כחוקת יסוד לעם ישראל ושל בעיות המדינה בימנו.

ובעיה חינוכית נוספת.לאחר סיום הלימודים ביום הזיכרון, רוב התלמידים מצויים בבית ההורים, שלא תמייד יודעים כיצד למלא בתוכן רוחני יום גדול זה, וכיצד למנוע מילדיהם מלהסחף באוירת הרחוב. הרבנים הראשיים, שהיו ערים לכך, הדגישו תמיד, ששמחת החג צריכה להיות פנימה בחיק המשפחה, וקבעו, שסעודת ליל החג היא סעודת מצוה.
 הדרכה חשובה נתן הרב עוזיאל דווקא לקהילת ג'רבה הרחוקה: 

מצוה לנהוג בו פרסום של הודיה למושיעם של ישראל בבתי הכנסת ובבתי הספר ותלמודי תורה, למען יכירו התלמידים את חסדי ה' עם עמו ישראל ביום זה. ומצוה להביא את ילדיהם אתם בבתי הכנסת [ הדגשות שלי- ש.כ ].
  

במוסדות חינוך רבים- כישיבות תיכוניות, אולפנות וישיבות גבוהות- בהם מצויים התלמידים גם בחג זה, נוסח התפילה הוא כנוסח שקבעה הרבנות הראשית. גם "התפילה לשלום המדינה ", שחוברה על ידי הרבנים הראשיים, ופורסמה לראשונה בסוף שנת תש"ח (1948),
 נאמרת במוסדות אלו בתפילה החגיגית ביום זה, וכן בשבתות ובחגי ישראל. 

3. יום ירושלים

הניצחון הגדול והמדהים במלחמת ששת הימים, שהפעים לב כל יהודי, בארץ ובתפוצות, הביא גם לשחרורה ואיחודה של ירושלים. לקראת יום השנה הראשון לאירוע היסטורי זה, קבעה מועצת הרבנות הראשית, בי"ז באדר תשכ"ח (1968), את יום כ"ח באייר כיום ירושלים, בו יש לומר הלל בברכה.
 הממשלה הססה וסירבה לקבוע יום זה כיום חג רשמי לכל תושבי המדינה. היא פנתה לשר החינוך, שיורה לבתי הספר לקיים ביום זה שעת חינוך על ירושלים בתולדות עם ישראל.
 מנהל אגף החינוך הדתי לא המתין להוראה מגבוהה, כבר בי' באייר הוא שלח חוזר למנהלי בתי הספר העל יסודיים, בו הוא הציע תוכנית מיוחדת ליום זה, שתפתח בתפילה חגיגית בנוסח שקבעה הרבנות הראשית.
 

בבתי הספר הדתיים מנצלים את הימים שלפני החג, ללימוד על מהות היום ועל ירושלים לדורותיה. אוירת החג מורגשת במיוחד בבתי הספר בירושלים. יש הנוהגים לקיים סעודת הודיה,  ולהזמין לוחם שיתאר מחוויותיו במלחמה. מספר ישיבות תיכוניות ואולפנות נוהגים בליל החג,  לאחר התפילה והסעודה החגיגית, לעלות לירושלים כדי להשתתף בעצרת המרכזית המתקיימת בישיבת "מרכז הרב" וכן בישיבת "בית אורות". למחרת היום, תלמידים רבים מטיילים בעיר בעקבות לוחמים, ומסיימים את היום בריקוד דגלים, המגיע לעצרת המתקיימת ליד הכותל המערבי, בה משתתפים גם הרבנים הראשיים.      
בעקבות שני החגים, המצויים בראשיתו ובסופו של חודש אייר, שקבלו בזכות הרבנות הראשית מימד רוחני מיוחד, נהפך חודש זה לאחד החודשים רבי המשמעות והתוכן במערכת החינוך הדתי.

4. שנת שמיטה

בשנת השמיטה בולטת מאוד השפעתה של הרבנות הראשית על מערכת החינוך הדתי. הרבנות הראשית מאז הווסדה, תמכה ב"היתר המכירה", כדי לסייע למגזר החקלאי בשנותיו הקשות. ממערכת החינוך היא דרשה תמייד שלא להסתמך עליו, ולקיים פעילות חינוכית בהסברת ערך המצוה לתלמידים. 

כבר בשמיטה בשנת תרפ"ד (1924), דרש הראי"ה קוק מהסתדרות המורים, לקיים את טיול ט"ו בשבט ללא נטיעת עצי פרי.
 בעיצומה של שנת השמיטה, בי"ג בטבת תרצ"ח (1938), העירו הרבנים הראשיים, הרב מאיר והרב הרצוג, את תשומת לבם של מערכת החינוך ליד הועד הלאומי ושל מפקח בתי הספר החרדים של כנסת ישראל הרב י' ברמן, על איסור זה, וביקשו לפרסם הודעה על ביטול הנטיעות באותה שנה.
 בשנת השמיטה הראשונה במדינת ישראל, בשנת תשי"ב (1952), השיבו הרב הרצוג והרב עוזיאל על 15 שאלות, שהפנה אליהם המפקח הראשי על בתי הספר של המזרחי ד"ר י"ר עציון, לגבי הטיפול בגינות בתי הספר, ואופן עשיית העבודות בבתי הספר החקלאיים.
 בחוזרים שהפיצה הרבנות הראשית לכלל החקלאים בכל ערב שמיטה, תמיד היתה התייחסות גם לבתי הספר.
 ומאידך גיסא, מנהלי החינוך הדתי לדורותיו, הורו למערכת כולה, בחוזרים מיוחדים, לנהוג על פי הנחיות הרבנות הראשית, כאשר ועדה מיוחדת הופקדה על ביצוע הנחיות אלו. שאלות שהתעררו בשטח, הופנו תמיד לפסיקת הרבנים הראשיים.
 
5 . עת מלחמה ושלום

בעתות מלחמה, היתה זו הרבנות הראשית שעודדה את רוח העם, תוך קריאה להרבות בתפילה ובתחנונים. מטבע הדברים, הפנייה כוונה גם לתלמידי בתי הספר והמורים שנשארו בעורף. נביא לכך רק שתי דוגמאות.

לאחר הפסקת האש במלחמת יום הכיפורים, בה' בחשון תשל"ד (1973), דנה מועצת הרבנות הראשית על קיום יום תפילה וצום. בישיבה נמסר, שמנהל אגף החינוך הדתי פנה לרבנות הראשית בנושא זה, תוך הבטחה לשכפל את הוראותיה ולהפיצם בכל בתי הספר. ואכן, המועצה פנתה למערכת החינוך הדתי, לארגן לאחר תפילת מנחה אמירת פרקי תהילים, תפילת "אחינו כל בית ישראל", ו"מי שברך" לחיילי צה"ל.
  
בעיצומה של מלחמת המפרץ, בחודש שבט תשנ"א (1991), חיבר הרב אליהו "תפילה לשלום" מיוחדת לילדי ישראל, תפילה זו נאמרה בבתי כנסת ובבתי ספר רבים.
 כאשר באותה מלחמה, הופעל במערכת החינוך "בית הספר הגמיש", פנה מנהל אגף החינוך הדתי, בחוזר מיוחד, לכל בתי הספר הדתיים:

יש לקרוא פסוקי תהילים מדי יום ביומו [ראה חוזר מיוחד: "תפילה לעת צרה"], כמצות הרבנים הראשיים, אפשר לארגן קבוצות לימוד גם בבתים פרטיים.
   



ובימי שלום. בשנת תשנ"א (1991), כאשר הרבנות הראשית ציינה, באירועים שונים, 70 שנה להווסדה, ניצלה מערכת החינוך הדתי גורם מזמן זה, ללימוד על תולדותיה, פועלה ותפקידיה. ועל הרבנים הראשיים שעמדו בראשה, כאחד הנושאים השנתיים של המערכת כולה. לצורך זה היא הוציאה, לראשונה, חוברת לימוד מיוחדת בנושא זה.
 כמו כן, הוכנו תערוכות,
 נכתבו עבודות שנתיות, והתקיים חידון ארצי, שהתבסס על ספר מיוחד שהפיקה ועדה מיוחדת מטעם הרבנות הראשית.
 לראשונה הופצו בבתי הספר תמונותיהם של 10 הרבנים הראשיים שתפקדו עד אותה העת. נציין, שדמותו של מייסד הרבנות הראשית- הראי"ה קוק - היא הדמות המרכזית לאורה חינכה ומחנכת מערכת החינוך הדתי את תלמידיה. מספר פעמים המליצו מנהלי אגף החינוך הדתי למערכת כולה, ללמוד על דמותו ואת הגותו כנושא מיוחד.

יג. סיכום

בחנו את התפתחות החינוך הדתי, הסברנו את הסיבות שהביאו להתפתחות ולפריחה של מוסדותיו, שידעו מאבקים קשים והתלבטויות רבות. ראינו את הריבוד החברתי הרחב הקיים בציבור הדתי, וכיצד כיום יכול כל הורה למצוא את המוסד המתאים לילדיו- מגן הילדים ועד  לאוניברסיטה.
 מגמת החינוך הממלכתי דתי היום, היא לעודד עיצוב קווים יחודיים לבתי הספר השונים בהתאם לצרכים ולתנאי הקהילה אותם הם משרתים. נוכל לסכם ולומר- בכמה תחומים סייעה הרבנות הראשית לעיצוב דמותו הרוחנית-תורנית של החינוך הדתי. מתוך מבט ממלכתי על כלל ישראל, ומתוך אחריות כלפי החברה המתפתחת בישראל, פעלה הרבנות הראשית לשמירה על אחדות החברה, מניעת קיפוח עדתי וסיוע למיזוג הגלויות, וזאת מתוך מעורבות, אם כי לא תמיד מספקת, והכרת חיי היום יום של החברה הישראלית. 

הרבנים הראשיים ביקרו במוסדות החינוך הדתי על כל גווניו, חיזקו את המנהלים והמורים וסייעו בעצה ובהדרכה, כיצד לעלות את הרמה התורנית של התלמידים. ראשי החינוך הדתי התייעצו עם הרבנים הראשיים, מתוך הערכה לגדולתם בתורה ולהבנתם בענייני חינוך, הפנו אליהם שאלות הלכתיות, נשמעו  לפסקיהם וקיבלו את הדרכתם. היטיב לבטא זאת יו"ר "ארגון המורים הדתיים" ש. בן צור: "הציבור בישראל בכלל ומורי החמ"ד מוקירים ומכבדים את הרבנים הראשיים על גדולתם בתורה ועל האוטוריטה שיש להם בפסיקה הלכתית. כמורי דרך, הרבנים הראשיים מחנכים את העם באהבה ובמסירות לאמונה ולקיום מצוות בדרכי נועם".
 הרבנים הראשיים כמובן שמחו על הקשר עם מערכת החינוך הדתי  וראו בו חשיבות רבה. לשאלת עיתונאי: "היש מקום להרחיב את התערבותם של הרבנים הראשיים בנושא החינוך הדתי"? השיב הרב שפירא: "...ככל שיערבו יותר את הרבנים הראשיים בנושא החינוך, כך ייטב למסגרת החינוכית."
 קשר זה אינו ממוסד וקבוע. רק כאשר התעוררו שאלות ובעיות מיוחדות, התקיימה פגישה או שניתנו תשובות בכתב או שהתקיים דיון מיוחד במועצת הרבנות הראשית. בתקופה מסוימת פעלה ועדת חינוך ליד הרבנות הראשית, שדנה לעומק בבעיות החינוך הדתי בארץ ובמציאת פתרונות להן. יתכן, שהיתה נצרכת יוזמה ומעורבות יתר בפסיקה, הדרכה ובהתווית דרך, למרות שהרבנות הראשית ידעה שבמערכת כה מגוונת לא הכל נשמעים לפסיקותיה. ראינו כיצד נבנו יחסי הגומלין בין הרבנות הראשית לבין מערכת החינוך הדתי בארץ, ששאפו יחדיו לעצב את דמותו של התלמיד הדתי - הגאה ובקי במורשת אבותיו, מקיים תורה ומצוות ללא בושה, מעורה במתרחש במדינה ותורם לכל רבדי החברה.


מתוך הספר: איתמר ורהפטיג ושמואל כ"ץ (עורכים), הרבנות הראשית לישראל: שבעים שנה לייסודה, ירושלים תשס"ב, כרך ב,


בהוצאת 'עטרת', ירושלים.








� 	מתוך: קווים מנחים למדיניות החינוך הממלכתי דתי, מינהל החינוך הדתי, תשרי תשנ"ג, עמ' 12; מ' דגן, בתוך: סוגיות במשנת החמ"ד- לקט מחוזרי מנהל החינוך הדתי [להלן=סוגיות], ירושלים תשנ"ה, עמ' 26-24. על החינוך הדתי ומוסדותיו המגוונים, ראה: ע' סלע, החינוך הדתי: זרמים, מגמות, השפעות ומאבקים, ירושלים תשמ"ז; מ' בר-לב, החינוך הדתי בחברה הישראלית - מקראה, ירושלים תשמ"ד; סוגיות במשנת החמ"ד [כנ"ל]; א' רון, פרקים במחשבת החמ"ד [להלן=פרקים], ירושלים תשנ"ו; החינוך הפנימייתי הממלכתי דתי בישראל, ירושלים תשנ"ז; ר"צ שינובר (עורך), תורה עם דרך ארץ: אלבום החינוך הדתי בישראל, ירושלים תשנ"ט; וראה עוד להלן, הערה 2.


� 	על פי י' קיל, החמ"ד: שורשיו, תולדותיו ובעיותיו, ספריית המורה הדתי, חינוך דתי-א [להלן=החמ"ד], ירושלים תשל"ז, עמ' 9; הנ"ל, 'שבעים שנה לחינוך הדתי-לאומי בישראל', בתוך: ש' רז (עורך),ספר הציונות הדתית, ב, ירושלים תשל"ז, עמ' 52-3 ; הנ"ל, בתוך: י' עזריאלי (עורך), החינוך הדתי בגבורותיו, ירושלים תשמ"ז, עמ' 187-163 (מקוצר); י' אנגל, 'חינוך המזרחי והתפתחותו', ספר היובל של הסתדרות המורים תרס"ג-תשי"ג, תל-אביב תשט"ז, עמ' 231.





3 	על כך ועל פעילותו החינוכית רבת השנים של הרב קוק, ראה: א' בן פתחיה, הצפה, ד' בתמוז תשט"ו; ש' אהרני, הצפה, ד' תמוז תשל"ה; ש' מייזל, שנתון הציונות הדתית, ירושלים תשד"ם, עמ' 123-113; י' אבנרי, ניב המדרשיה, יח-יט (תשמ"ה-תשמ"ו), עמ' 198-179; הנ"ל, קתדרה, 37 (תשרי תשמ"ו), עמ' 82-49; ר' אלבוים-דרור, החינוך העברי בארץ ישראל, א, ירושלים תשמ"ו, עמ' 291-284; י' בארי, אוהב ישראל בקדושה, א, תל- אביב תשמ"ט, עמ' 96-41; י' רודיק, חיים של יצירה: ישיבת "מרכז הרב" לדורותיה, ירושלים תשנ"ט, עמ' 44-34, 87-77; י' אבן חן, רב ומנהיג, ירושלים תשנ"ט, עמ' 205-218. על החינוך ב"יישוב הישן", ראה: י' קניאל, המשך ותמורה, ירושלים תשמ"ב, עמ' 59-46, 205-202; הנ"ל, במעבר, ירושלים תש"ס,עמ' 146-173.


�  	על הגותו החינוכית של הרב קוק, ראה: צ' קורצוויל, החינוך, א (תשרי תשכ"ב), עמ' 47-43; הנ"ל, כיוונים, 4 (קיץ תשל"ט), עמ' 132-123; הנ"ל, כיוונים בחינוך היהודי, תל-אביב תשמ"א, עמ' 109-107; ח' ליפשיץ, סיני, נז (תמוז- אלול תשכ"ה), עמ' שב-שיז; הנ"ל, הראי"ה - קובץ, ירושלים תשכ"ו, עמ' קלז-קנג; הנ"ל, בשדה חמד, א-ב (תשרי-חשון תשכ"ט), עמ' 14-9; שם, ג (כסלו תשכ"ט), עמ' 150-140; שם, ו-ז (אדר-ניסן תשכ"ט), עמ' 343-333; הנ"ל, בתוך: חינוך האדם ויעודו, ירושלים תשכ"ז, עמ' צה-קלח; ר"י פילבר, מתתיה - ספר העשור ליב"ע נתניה, הרצליה תשל"א, עמ' 190-169; הנ"ל, כוכבי אור, ירושלים תשנ"ג עמ' 212-177; צ' ירון, משנתו של הרב קוק, ירושלים תשל"ד, עמ' 230-189; ר"ד כהן, מורשה, י (תשל"ו), עמ' 104-98; ש' רוזנברג, בתוך: יובל האורות, ירושלים תשמ"ה, עמ' 105-96; ר"י שפרן, פרקי עיון בתולדות החינוך היהודי, א, ירושלים תשמ"ג, עמ' תקנו-תקעג [= בצרון, סב (תשל"א), עמ' 86-93]; י' הדני, גוילין, א (תשרי תש"ן), עמ' 70-65; ב' איש שלום, הרב קוק: בין רציונליזם למיסטיקה, תל-אביב תש"ן, עמ' 31- 37 ; רמ"צ נריה, ליקוטי הראי"ה, ב, כפר הרואה תשנ"א, עמ' 110-101; י' פישר, עלון שבות - בוגרים, ו (אדר ב' תשנ"ה), עמ' 115-99, ז (אלול תשנ"ה), עמ' 99-83, ח (טבת תשנ"ו), עמ' 159-139; ר' מאמו, החינוך בראי"ה: עיון בפרקי חינוך בכתביו של מרן הרב אברהם יצחק הכהן קוק זצ"ל, ירושלים תשנ"ח; ע' צברי, אורות עציון, כט (תמוז תשנ"ח), עמ' 342-321.


� 	ראה: התור, כ (כ"ו אדר תרפ"ט), עמ' 8; י"ל פישמן, ספר המזרחי, ירושלים תש"ו, עמ' קסג-קנו; הנ"ל, בתוך: מצפה, ירושלים תשי"ג, עמ' שסו-שנט; א' בן פתחיה, בתוך: י"ל פישמן (עורך), 'ראשית החינוך המזרחי בארץ ישראל', ספר יובל המזרחי, ירושלים תשי"ב, עמ' רצא-רצט; ר' אלבוים-דרור (לעיל, הערה 3), עמ' 283-279; ש' מייזל, בשדה חמד, ז (סיון תשי"ח), עמ' 21-18; א' ביק ואחרים (עורכים), אגרות הרב מימון, ירושלים תשל"ט, עמ' 108-120; מ"צ נריה, חיי הראי"ה, תל אביב יפו תשמ"ג, עמ' שסד-שסו (המלצת הרב קוק מופיעה שם, היא נדפסה באגרות הראיה, א, ירושלים תשכ"ב, עמ' קצח). וראה: מ' רינות, 'הפולמוס על עיצוב מערכת החינוך העברי בא"י 1920-1918', הציונות, ה (תשל"ח), עמ' 114-78.  


� 	אגרות הראיה, א, עמ' קטז, רפז, שיג; שם, ב, עמ' יג, רכה. ואכן בשנת תרפ"א (1920), הוקם ביפו בי"ס הדתי הראשון לבנות-– "תחכמוני לבנות", ראה: ש' מייזל (לעיל, הערה 3), עמ' 123-122. ובשנת תרפ"ד (1924), הוקם ביפו בי"ס התיכון הדתי הראשון- "הראלי תחכמוני", ראה: התור, יב (ה' טבת תרפ"ז), עמ' 13; י"ר עציון, הצפה, ד' בתמוז תשט"ו. 


� 	ראה: מאמרי הראיה, א, עמ' 65-62; אורות התורה, ירושלים תשל"ג, עמ' ג-כג; צ' ירון (לעיל, הערה 4), עמ' 211-209; ר"י פילבר, כוכבי אור, ירושלים תשנ"ג, עמ' 252-215; י' רודיק (לעיל, הערה 3), עמ' 87-77, 220-182. 


�	ראה: י' קיל, החמ"ד (לעיל, הערה 2), עמ' 15; י' אנגל (לעיל, הערה 2), עמ' 231-226. רמ"צ נריה, בשדה הראי"ה, כפר הרא"ה תשמ"ז, עמ' 565-581; י' וולמן, עמדה, 4 (סיון תשמ"ה), עמ' 10-11; סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 66-67, 120-124.


�	ד' שמש, בית מדרש למורים מזרחי, ירושלים תשנ"א. הרב עוזיאל כתב בספר האורחים, בי"ב באדר ב' תרפ"ד        (1924): "הרגשתי בעצמי כי נמצא הנני בבית היוצר לנשמות האומה". בט' בתמוז תש"א (1941), דרש הרב עוזיאל מנשיא המזרחי העולמי הרב מ' ברלין, למנות ועדת חקירה שתחקור את התנפלות תלמידי בית המדרש על המנהל והמורים, ובמיידת הצורך להעמיידם לדין בפני בית הדין של הרבנות הראשית, גנצ"ד, תיק מזרחי-תש"א. נציין, שבשנת תרפ"ג (1923) הוקם "בית המדרש למורות- מזרחי", ראה: התור, כו-כח (כ"ד אדר ב' תרפ"ז), עמ' 51.


�	על פי מכתביו מכ"ט בסיון תרפ"ד (1924) ומט' באייר תרפ"ה (1925), והזמנה ששלח אליו מנהל בית המדרש א"מ ליפשיץ, בי"ג בתמוז תרצ"ב (1932), ארכיון "בית הרב" - תיק חינוך.


�	ארכיון הרבנות הראשית [להלן=אר"ר].


�	ראה: ש' רשף וי' דרור, החינוך העברי בימי הבית הלאומי 1948-1919, ירושלים תשנ"ט, עמ' 66-61; ר' אלבוים-דרור, החינוך העברי בארץ ישראל, ב, ירושלים תש"ן, עמ' 305-310.


�	לפי הדו"ח שמסר הרב י' ברמן, בשנת תרפ"א (1921), היו למזרחי 30 מוסדות שמנו 3093 תלמידים, ובשנת תרפ"ז   (1927), כבר היו לו 53 מוסדות שמנו 5508 תלמידים, ראה: התור, כו-כח (כ"ד באדר ב', תרפ"ז) עמ' 52.


� 	מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


� 	גנצ"ד, תיק "הרב קוק". וראה במכתב נוסף לחברת ההנהלה הציונית האחראית על החינוך, ה' סולד ,התור, כד (ב' בניסן תרפ"ט), עמ' 6. וראה לעיל, הערה 3.


�  רמ"צ נריה (לעיל הערה 3), עמ' 109.


�  על פי מכתב לרב מ' ברלין, מכ"ד באדר ב' תרפ"ז (1927), גנצ"ד, תיק המזרחי-תרפ"ז.


�  על "מסע הרבנים " שיצא ביוזמתו, בי"ט בחשון תרע"ד (1913), ראה: מ' אליאב, בתוך: פרקים בתולדות החברה היהודית בימי הביניים ובעת החדשה, ירושלים תש"ם, עמ' שעט-שצו; צ' ירון (לעיל, הערה 3), עמ' 369-371; א' פרנקל, בתוך: זכרון ראי"ה, ירושלים תשמ"ו, עמ' טז-ס; י' הדני, הרב קוק וההתישבות החילונית, ירושלים תש"ם. על המסע בכסלו תרפ"ד (1923), ראה: התור, י-יא, תרפ"ד. על המסע באלול תרפ"ה (1925), ראה: העולם, לט, תרפ"ו, עמ' 767. על המסע שיצא ביוזמת המזרחי, בי"ב באייר תרפ"ז (1927), ראה: התור, לו-לט, תרפ"ז; י' הדני, שם, עמ' 43-46.


�  התור, מז (כ"ח אב תרפ"ז), עמ' 17; שם, ה (י' כסלו תרפ"ט), עמ' 1.


�  ראה: ג' בת יהודה, 'יסוד הרבנות הראשית והמזרחי', ספר הציונות הדתית , א, ירושלים, תשל"ז, עמ' 358-430; ש' אליאש, 'הרבנות הראשית והמזרחי בתקופת המנדאט', קתדרה, 37 (תשמ"ו), עמ' 123-148. 


�       מצאתי לכך שתי הוכחות: מכתבו של הרב הרצוג לרב מ' ברלין, מכ' בחשון תש"ג (1942), גנזך הציונות הדתית [להלן = גנצ"ד], תיק המזרחי-תש"ג; ופרוטוקול ישיבת הערער בראשות הרב עוזיאל, גנזך המדינה [להלן = גנה"מ], פ/882. על פסק הדין לגבי "תלמוד תורה" מזרחי ברחובות בשנת תש"ה (1945), ראה: גנצ"ד, תיק המזרחי-תש"ה, 22/1.


�  הצפה, ב' בחשון תש"ב.


�  הצפה, ט"ו בכסלו תש"ג. על התזכיר, ראה באריכות: שם, ב' באייר ת"ש. על הקרן, ראה: שם, ט"ז בחשון ת"ש. 


�  כ"ו באב, ו' באלול תש"ז.


�  מכתב מו' באלול ת"ש (1940), לגבי תלמוד תורה "ביבאס" בטבריה ותלמוד תורה בצפת, גנצ"ד, תיק מזרחי-ת"ש; ומכתב מט' בטבת תש"ב (1941), לגבי תלמוד תורה "יסוד הדת" בחיפה, גנה"מ, 888/4/פ.


�  על חינוך זה, ראה: ר"ב שצרנסקי, בתוך: א' פלד (עורך), יובל למערכת החינוך בישראל, ג, תל-אביב תשמ"ט, עמ' 1035-1059. על יחסו האוהד של הרב הרצוג ל"חינוך העצמאי", ראה בספרו: תחוקה על פי התורה (א' ורהפטיג- עורך), א, ירושלים תשמ"ט, עמ' לב. נציין שהרבנות הראשית דאגה גם לתלמודי התורה של אגודת ישראל, ובישיבות רבות, בהן נדון ענייני החינוך הדתי בארץ, השתתפו גם גדולי הרבנים ועסקנים של תנועה זו. 


�  מובא אצל ז' ורהפטיג, חוקה לישראל דת ומדינה, ירושלים תשמ"ח, עמ' 471 ; הרי"א הרצוג, שם , עמ' 252. כבר בכ"ח באדר א' תרצ"ב (1932), הציע הרב עוזיאל תוכנית אלמנטרית לחינוך אחיד לכל ילדי הארץ, שתתבסס על לימוד תורה- הנובעת מספרי הקודש, ומדע כללי, על פי מכתב המובא אצל י' הדני, מים מדליו, 12 (תשס"א), עמ' 284. 


�  אר"ר.


� גנצ"ד, תיק המזרחי-תשי"א. 


� מפרוטוקול הישיבה, גנה"מ, ח/11642/2. שלושה חודשים לפני כן, בד' בסיון, לפני תחילת הרישום לבתי הספר, התקיימה ישיבה מיוחדת בבית הרב הרצוג, בה נדון המצב הקשה של החינוך הדתי בארץ בכלל ואצל העולים בפרט. מפאת חשיבותה השתתפו בה הרבנים הראשיים של הערים הגדולות, השרים הדתיים ונציגי המפלגות הדתיות, הצפה, שם. 


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר, תיק תשי"ג-תשט"ו.


�  הצפה, ז' טבת תשי"ג. וראה: מ' אונא, בדרכים נפרדות, אלון שבות תשד"ם, עמ' 317-329.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


� על פי מכתב מכ"ה בטבת תשי"ג (1953), גנה"מ, 17/1 /11643.


� ראה: י' קיל, החמ"ד (לעיל, הערה 2), עמ' 50-41. על הרקע לקבלת החוק, ראה: מ' אונא (לעיל, הערה 32); ש' רשף, 'בן-גוריון והחינוך העברי והממלכתי', קתדרה, 43 (ניסן תשמ"ז), עמ' 143-91; ז' ורהפטיג (לעיל, הערה 27), עמ' 221-201; צ' צמרת, עלי גשר צר, שדה בוקר 1997, עמ' 190-242. על חשיבות "המועצה" ו"האגף" ופעילותם, ראה: ב' דובדבני, שנתון הציונות הדתית, תשד"ם, עמ' 103, 108- 110.


� גנה"מ, /11651/1/10; וכן ניסן תשי"ט, שם, 5-8578/235. המכתב בשנת תשי"ח (1958), נשלח לפרסום ללשכת העיתונות, אך מסיבות שונות הוא לא פורסם. בישיבת הממשלה מתח שר החינוך ז' ארן ביקורת על פעילות זו. הממשלה החליטה לגנות את הרבנות הראשית על התערבותה בשליחת רבנים וחוזרים, כדי להשפיע על שליחת ילדים לחינוך הדתי, ראה: המודיע, א', ה' באייר תשי"ח; הצפה, ח' באייר תשי"ח; עין בעין, 17 (ה' באייר תשי"ח), עמ' 4. על הנתונים לגבי הגידול שחל במערכת החינוך הדתי עד שנת תשכ"ח (1968), בהשוואה למה שהיה קיים בזרם המזרחי עד שנת תשי"ג (1953), ראה: בשדה חמד, ו-ז (ניסן -אייר תשכ"ח), עמ' 348.


�  גנה"מ 9-8578/235.


�  הודעה לעיתונות מכ"ה באדר א' תשמ"ו (1986), אר"ר. הרב שפירא הסביר לראש עיריית ירושלים ט' קולק, את החומרה שבדבר, מכתב מי"ז באייר, שם. וראה להלן, הערה 71.


� בועידה העולמית ה- 20 של המזרחי-הפועל המזרחי, שהתקיימה בכ"ג באלול תשכ"ב (1962), הוחלט על היערכות חדשה - הקמת רשות מיוחדת בשם ה"מרכז לחינוך דתי בישראל", שתפעל כמוסד עצמאי-אוטונומי, ותטפל בכל מגמות החינוך הדתי בארץ. על מוסד זה, ראה: הצפה, ז' בשבט תשי"ג וכ"ד באלול תשכ"ב; ב' דובדבני  (לעיל, הערה 35), עמ' 106-108; א' לנדנר, בתוך: החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל, הערה 2), עמ' 203-189.


� אר"ר.


� החלטה על הקמתה התקבלה בישיבת המועצה בט' באדר ב' תשי"ז (1957), לאחר קבלת מכתב בנדון מהמרכז לחינוך דתי, חבריה נבחרו בי"ב באדר ב', על פי הפרוטוקולים של ישיבות אלו המצויים באר"ר; קול תורה, ט (סיון תשי"ז), עמ' כג.


� מפרוטוקול הישיבה, גנה"מ, 235/6-8578.


�  נציין, שכבר בשנת תש"ו (1946), הגה הרב עוזיאל תוכנית עבור "בית מדרש לרבנים" (כנראה ספרדים), שתשולב בתוכנית הלימודים של בית המדרש למורים "מזרחי". מנהל המוסד, הרב א"מ ליפשיץ, הבטיח לו, במכתב מכ"ה באדר א' תש"ו, לעזור, לחוות דעה על התוכנית כולה ולקלוט תלמידים ספרדים, גנה"מ, 882/6/פ.


� מפרוטוקול הישיבה, ארכיון "יד הרב נסים", ד- 7 .


� מפרוטוקול הישיבה, גנה"מ, 235/6-8578. הישיבות התחדשו בשנת תש"ך (1960), ונדונו בהן נושאים חשובים: בא' באדר תש"ך - שיעורי רבנים בבתי הספר והדרכת מורים; בכ"ב באדר תש"ך - לימוד תלמידי הסמינרים בישיבה; בז' וכ"ח בניסן תש"ך - שיעורים וימי עיון בבתי הספר התיכוניים; בכ"ט בחשון תשכ"ב (1961) - הכנסת נציגי הרבנות הראשית להנהלת הסמינרים ובתי הספר התיכונים והכנת קורס להוראת התנ"ך לבחורי ישיבות, גנה"מ, 8573/3,6,7.


� גנה"מ, 235/6-8578.


� גנה"מ, 235/9-8578. 


� דבר, כ"ז בתשרי תשמ"ז.


� ר"מ אליהו, שמעתין, 94-93 (אייר-תמוז תשמ"ח), עמ' 51. על מעמדו ותפקידיו, ראה: י"י הרטמן, שמעתין, 91 (תשרי-כסלו תשמ"ח), עמ' 94-93; ר"י גולדברג, בשדה חמד, ג-ד (תשמ"ה), עמ' 173-178; ר"י נוימן, שם, ג-ד (תשנ"ה), עמ' 5-8; מ' בן ישר, שם, עמ' 9-14; ד' קורן, מים מדליו, 11 (תש"ס), עמ' 141-143.


� התשובות מצויות בארכיון מינהל החינוך הדתי, ירושלים. תשובות נוספות של הרבנים הראשיים לשאלות חינוכיות, ראה עוד: ב"צ רוזנפלד (עורך), האשה וחינוכה, כפר סבא תש"ם; ר"מ אליהו, מים מדליו (תש"ן), עמ' 31-39; הנ"ל, תחומין, י (תשמ"ט), עמ' 385-386; הנ"ל, בתוך: ר"ש אבינר, חסד נעוריך, ירושלים תשנ"א, עמ' 106.


� לקט תשובות בנושא זה, ביניהן גם של הרבנים הראשיים, ראה: חוזר מנהל אגף החינוך הדתי, ג' בטבת תש"ל. ועוד: רא"י אונטרמן, שו"ת שבט מיהודה, ב, ירושלים תשנ"ג עמ' א-ט; שם עמ' א' בתשובה לשאלת "מרכז ישיבות בני עקיבא", לגבי ברכה על חולצת ספורט עם ציציות. על "חולצה- טלית", ראה: ר"מ אליהו, תחומין, ט"ו (תשנ"ה), עמ' 430-434.


� שאלה זו הופנתה לרב ש' גורן בחשון תשל"ג (1972), והוגשה לעיונם המחודש של הרבנים הראשיים הרב א' שפירא והרב מ' אליהו, בי"ג בשבט תשמ"ו (1986), שהוסיפו ושינו מעט. אר"ר.


�  התשובה נדפסה בחוזר מנהל אגף החינוך הדתי, תשל"ח/1, סע' יג עמ' 8. וראה בתשובת הרב ע' יוסף, שו"ת יחוה דעת, ח"ו, סי' נה.


�  מועצת הרבנות הראשית דנה, בכ"ז בטבת תשד"ם (1984) ובט"ז באלול תשמ"ה (1985), בנושא זה, והחליטה - ועדת החינוך שלה תפגש בענין זה עם מנהל אגף החינוך הדתי. פגישה זו התקיימה בכ"ב בחשון תשמ"ו (1985), בה הצהיר מנהל האגף, שהוא מקבל ללא עוררין את פסיקת הרבנים הראשים. בי"ב בכסלו תשמ"ו, הביעה המועצה תרעומת על אי קיום ההבטחות שנתנו לה על שמירת כללי הצניעות באימון זה, מפרוטוקול הישיבות, אר"ר. בח' באדר א' תשמ"ו  (1986), התבקש הרב אליהו על ידי הנהלת ה"אגף", לשלוח נציג לישיבה מיוחדת לצורך הפקת לקחים ומציאת פתרונות למספר בעיות שהתעוררו באימון זה, שם. 


� ראה: אגרות הראיה, א, עמ' שטז; שם, ב, עמ' נא, סג; שם, ד, עמ' יא.


�  מכתב מכ"ט בשבט תרפ"ט (1929), ארכיון "בית הרב" - תיק חינוך. וראה בהנחיותיו של מנהל אגף החינוך הדתי: י' גולדשמיידט, 'מיידת הצניעות והלבוש', שמעתין, 10 (אלול תשכ"ו), עמ' 27-28; הנ"ל, בתוך:סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 200-201; א' רון, שם, עמ' 202-207. כנראה שהנחיות אלו לא יושמו בשטח, ראה בתשובת הרב ע' יוסף לשאלת מנהל תיכון דתי - מה להעדיף, שתלמידות תבואנה בחצאיות מיני או במכנסים? שו"ת יביע אומר, ח"ו, יו"ד, סי' יד.


� גנצ"ד, תיק המזרחי-תש"ז. מכתב ברוח דומה שלחו הרבנים הראשיים למרכז "הפועל המזרחי" בכ"ו בשבט באותה שנה, בו התריעו על המתרחש בקיבוצי התנועה ובישוביה. ארכיון לחקר הציונות הדתית, תיק פו"מ-517.


� גנה"מ, 235/5-8578. המזכיר דרש ממנהל אגף החינוך הדתי לטפל גם בהופעת מורות ללא כיסוי ראש ובתלבושת לא צנועה, על פי פרוטוקול ישיבת ועדת החינוך, בכ"א בכסלו תשכ"ב (1961), גנה"מ 8578/7.


�  ראה:ר"י אריאל, ארץ ירדן וחרמונים, חיספין תשנ"ו, עמ' 109-110. וראה: בתשובת הרב ע' יוסף בנדון למנהל בית ספר דתי, שו"ת יחוה דעת, ח"ד, סי' מו. ועוד, הנ"ל, אור תורה, רג (אדר תשמ"ה), סי' ס עמ' שא-שב; הנ"ל, שו"ת יביע אומר, ח"ד, אה"ע, סי' ד; ולהלן, מעל הערה 93.


� מכתב מי"ג באלול תשמ"ו (1985), אר"ר. וראה עוד: ערב שבת, כ"ה בניסן תשמ"ז; לעיל, הערה 55, ולהלן, הערות 110, 114.


� מכתב מט' בניסן תשמ"ח (1988), אר"ר.


� במכתבים מח' בחשון וי' בסיון תש"ן (1990), אר"ר.


� ל"שאלת רבים", השיבו הרב שפירא והרב אליהו, בט' בחשון תשנ"ב (1991): "קיימת החלטת מועצת הרבנות הראשית לישראל מזמן הרבנים הראשיים לישראל הרב הרצוג והרב עוזיאל זצ"ל, האוסרת גיוס בנות לשירות צבאי בכל מסגרת צבאית שהיא". דיונים על כך התקיימו בא' בסיון תש"ט (1949), כ"א באדר א' תשי"א (1951); י"א באלול תשי"ב (1952); א' וכ"ג באלול תשי"ג (1953), על פי הפרוטוקולים, אר"ר. וראה עוד על כך: ז' ורהפטיג (לעיל, הערה 27), עמ' 238-261; מ' אונא (לעיל, הערה 32), עמ' 256-310. ש' כהן, פאר הדור, ה, בני-ברק תשל"ד, עמ' יא-קה; ר"ע יוסף, אור תורה, קסט (סיון תשמ"ב), עמ' תסח [= ר"י יוסף, ילקוט יוסף:אוצר דינים לאשה ולבת, ירושלים תשמ"ט, עמ' שפד]. וראה: י' נוימן, 'גיוס בנות לצה"ל - עמדת הרבנות והחינוך הדתי', הצפה, ט"ז באייר תשמ"ז ותגובת יועץ הרב הראשי הרב ג' פרל, שם, כ' בסיון תשמ"ז; ערב שבת, כ"ה בניסן וב' באייר תשמ"ז; חוזר מנהל אגף החינוך הדתי, תשל"ח/5 סע' יד. וראה לעיל, הערה 54 ולהלן, הערה 113.


 � ראה: ד' פרומן, התנדבות וציונות דתית הלכה למעשה, ירושלים (חש"ד), עמ' 81, 91; ר"מ שורש, שמעתין, 60 (טבת תש"ם), עמ' 57-58; א' חדד, שם, 82 (סיון תשמ"ו), עמ' 70- 77 ;ר"א אלינסון, בתוך: מ' אישון (עורך), עיטורים, ירושלים תשמ"ו, עמ' 324-341; ר"ש אבינר, מחיל אל חיל, ב, ירושלים תש"ס, עמ' 345-346, 360-362.


�  אר"ר. על ועדה זו, ראה: עמדה, 20 (שבט תשמ"ח), עמ' 5-13.


� מפרוטוקול הישיבה בכ"ב באלול תשכ"ז (1967), אר"ר.


� מפרוטוקול הישיבה בח' באדר תשמ"ז (1987), אר"ר. כאשר שר החינוך יצחק נבון ומנכ"ל משרדו פגעו קשות בחינוך הדתי, זמנו הרבנים הראשיים לפגישה דחופה את ראשי "ארגון המורים הדתים", כדי לדון בנושא. הוחלט - הרבנים הראשיים יפגשו עם השר מייד עם שובו מחוץ לארץ, הצפה, י"ח בשבט תשמ"ט. כאשר תופעה זו חזרה, עם מינויה של שולמית אלוני לשרת החינוך, קרא לה הרב אליהו, בעצרת התעוררות של "במת המחנך הדתי" בתל-אביב- להמנע מפגיעה בחינוך ליהדות בכלל ובחינוך הדתי בפרט, חלון- עיתון ארגון המורים הדתיים, גליון 12 (תשנ"ג).


� הצפה, ל' בכסלו תשנ"א.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


�  מפרוטוקול ישיבות המועצה בכ"ב באדר א' תשמ"ו (1986) וכ"ג בשבט תשמ"ט (1989), אר"ר.


 � מפרוטוקול ישיבות המועצה בט"ז באייר תשמ"א (1981) וז' בתמוז תשמ"ט (1989), שם. נציין, שבי"ט באלול תשמ"ג (1983), לאחר פגישת הרב שפירא עם השר, הוחלט ברבנות הראשית להקים ועדה משותפת עם משרד החינוך, כדי לבדוק האם בחינוך תל"י יש גורמים קונסרבטביים, שם. רבני העיר מעלה אדומים נפגשו עם הרב שפירא, בי"ג בשבט תשנ"א (1991), וקבלו ממנו הנחיות כיצד להגיב להצעה להנהיג תוכנית זו בעירם. לאחר מכן הוא שוחח בנדון גם עם מנכ"ל משרד החינוך, שם. וראה: צ' צמרת, בתוך: לזבולון, ירושלים תשנ"ט, עמ' 259-264; ולעיל, הערה 38.  


�  גנה"מ, 890/7/פ. תשובה זו נדפסה בתחומין, ה (תשד"ם), עמ' 293-294, וראה: שם, עמ' 287-292 בתשובתו של הרב ש"ז אויערבאך. תשובת הרב א' שפירא נדפסה בשבילין, לג-לד (אייר תשד"ם), עמ' נט-עב.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


�  הצפה, י' באלול תשל"ח. וראה בפסק ההלכה של הרב יוסף בספרו שו"ת יחוה דעת, ח"ד, סי' מ"ח ובאור תורה, קנג-ד (אדר א-ב תשמ"א), עמ' רנז-רנט. גם על תלמידים אסר הרב יוסף להבטל מלימוד תורה. הוא פסק - אסור לתלמידי ישיבות להשתתף בהפגנות פוליטיות, כגון: ההפגנות למען עצירת הנסיגה בסיני שהתקיימו בחבל ימית, על המשמר, ג' בסיון תשמ"ב.


� אר"ר; הצפה, כ' באדר ב' תשמ"א.


�  הצפה, ב' באייר תשנ"ב.


�  הצפה, הארץ, יום ליום, ט' באייר תשנ"ג.


�  מעריב, י"ב באלול תשנ"ח.


�  הצפה, י"ג באלול תשנ"ח.


�  הצפה, ט' בתשרי תשנ"ט.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


� בב' באדר הם השיבו תשובה דומה לשאלת המרכז לחינוך דתי וראשי ועדי ההורים ממוסדות דתיים, אר"ר.


� מכתב מי"ג באלול תש"ן (1990), אר"ר; מעריב, י"ג באלול תש"ן.


�  אר"ר.


� מתוך:סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 25. בישיבת מועצת הרבנות הראשית, בח' באדר תשמ"ז (1987), אמר מנהל אגף החינוך הדתי ד"ר יעקב הדני: " אנו בקשר עם מרנן הרבנים הראשיים". מנהל האגף לתרבות תורנית הרב יוחנן פריד אמר באותה ישיבה: "אנו רואים עצמנו מרביצי תורה מכוחה של הרבנות הראשית", מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


� על הישיבות התיכוניות, ראה:רמ"צ נריה, 'בדרך לא סלולה', בתוך: ספר הציונות הדתית (לעיל, הערה 2), עמ' 436-442; ש' מייזליש, 'המהפכה השקטה שפרצה כסופה בנוער הדתי', בתוך: החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל, הערה 2),  עמ' 155-145 [לפי מ' בר-לב, שם, עמ' 285-259, ישיבת "הישוב החדש" בתל-אביב, שהוקמה בחשון תרח"צ (1937), הייתה הישיבה התיכונית הראשונה של "המזרחי" בארץ]; מ' בר-לב, בוגרי הישיבות התיכוניות בארץ ישראל: בין מסורת לחידוש, אוניברסיטת בר-אילן, אייר תשל"ז; הנ"ל, ספר שרגאי, א, ירושלים תשמ"ב, עמ' 205-222; הנ"ל ואחרים (עורכים), במשוך היובל: חמישים שנות בני עקיבא בישראל, תל-אביב תשמ"ז, עמ' 291-302; מ' דגן, 'כברת הדרך של הישיבות התיכוניות', ניב המדרשיה, כב-כג (תש"ן), עמ' 299-286; י' כץ, בתוך: יובל (לעיל, הערה 26), עמ' 1025-1033.נציין, שכבר בה' בתמוז תש"ד (1994), פנה הרב הרצוג למחלקת החינוך של הוועד הלאומי בדרישה, שתאפשר לתלמידים דתיים לצאת לשנת לימודים בישיבה במקום שנת שירות לאומי, ארכיון הרב הרצוג [להלן=אה"צ].


�  הצפה, ט"ו באב תשט"ו.  


�  הצפה, ו' בשבט תשל"ג. על יחסו ללימוד בישיבה תיכונית, ראה בספרו: שו"ת יחוה דעת, ח"ג, סי' עה [=תחומין, א (תש"ם), עמ' 299-302]; שם, ח"ה סי' נו [=תחומין, ג (תשמ"ב), עמ' 235-237].


� מכתב מט' באייר תשמ"ה (1985), אר"ר. במכתב מי' בסיון תשמ"ו (1986), כתב: "יש בנושא גניבת דעת של הורי התלמידים וזה נושא בעיתי מאד", שם.


� ראה: רמ"צ נריה, 'לדרך חינוכן של בנות האולפנות', האשה וחינוכה, כפר סבא תש"מ, עמ' 64-61; מ' בר-לב, במשוך היובל (לעיל, הערה 86), עמ' 313-339; החינוך הפנימייתי הממלכתי דתי בישראל, ירושלים תשנ"ז, עמ' 274-261, 296-287; י' כץ, (לעיל, הערה 86). על החינוך העל תיכוני של הבת הדתית כיום, ראה: ר"י פליקס, 'מהפכה רוחנית במערכת החינוך הדתי לבנות', בתוך: ש' רז (עורך), קובץ הציונות הדתית, ירושלים תשנ"ט, עמ' 314-318. 


� על פי סיכום הפגישה, ללא תאריך [כנראה בשנת תשמ"ו (1986)], אר"ר.


�  מובא אצל י' ברמסון, הקץ הדוחק, ירושלים תש"ם, סי' פו, עמ' 224. בא' באייר תשל"ז (1977), לאחר שראשי "נועם" פרשו מאגף החינוך הדתי, נפגש מנהל האגף י' קיל עם הרב גורן, כדי לבקשו לפעול למען אחדות החינוך הדתי, ולהשפיע על הפורשים להשאר תחת פיקוח האגף ולקבל אוטונומיה חינוכית. הרב גורן הביע את דעתו בעד הממלכתיות, והבטיח לעשות הכל כדי למנוע את הפרישה, גנצ"ד, תיק י' קיל 22/16.


� על הפגישה עם שר החינוך שלא שינתה את דעתו השלילית, ראה: פ' איזק, נועם, ירושלים תשנ"א, עמ' 90, 123; הראיון העיתונאי מצוי בהצפה, ה' בסיון תשמ"ו. החלטת המועצה לקוחה מפרוטוקול הישיבה, אר"ר. על כל הנושא, ראה: ר"י פילבר, מורשה, ג (קיץ תשל"ב), עמ' 62-71; הנ"ל, הצפה, י"ד בתשרי תשמ"ה; הנ"ל, עמדה, 1 (שבט תשמ"ה), עמ' 14-15; פ' איזק, שם; הנ"ל, בשדה חמד, ז-ח (תשנ"א), עמ' 5-14. וראה: א' רון, בתוך: החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל, הערה 2 ), עמ' 128-136.


� על הביסוס ההלכתי-מוסרי של שילוב זה, ראה: ר"י שביב, 'ההסדר: היבט הלכתי', תחומין, א (תש"ם), עמ' 358-371 [=בציר אביעזר, אלון שבות תש"ן, עמ' 149-159]; ר"א ליכטנשטיין, 'זאת תורה ה"הסדר"', תחומין, ח (תשמ"ז), עמ' 329-314; [= החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל,הערה 2), עמ' 59-75]; ר"י שילת, 'ישיבת "ההסדר" - ערכים ומגמות חינוכיות', מעלי עשור י (תשמ"ח), עמ' 43-51; ר"ש הבר, 'הסדר לכתחילה', בתוך: א' שנוולד (עורך), ספר הראל: צבאיות ישראלית באספקלריה תורנית, חיספין תש"ס, עמ' 307-321; ר"א שנוולד, 'הסדר לכתחילה', שם, עמ' 322-369; ר"ש אבינר, (לעיל, הערה 64), עמ' 347-348,355-357.


�  בכך התגשם חלומו של הראי"ה קוק, כפי שכתב לראשי המזרחי בארה"ב, בכ' בשבט תרע"ג (1913): "...יבנה הידועה בחבתה, אפשר כעת ע"י אמצעים ממוצעים לקנות חלק חשוב ממנה, לייסד בה מושבה, לפחות קטנה, ביחד עם ישיבה הדורה באיכותה, המתקרבת כמה דאפשר לנו לאותו החזיון המזהיר... מהעבר הרחוק של "כרם ביבנה", אגרות הראיה, ב, עמ' קלו. בתקנון של הישיבה, שהכין הרב מ' ברלין כבר בשנת ת"ש (1940), נקבע: תעודת תלמיד חכם, רב או מורה תנתן לתלמידים עם סיום לימודיהם, מראשי הישיבה ונשיאי הרבנות הראשית שיהיו גם חברים בועד הישיבה, ארכיון ציוני מרכזי 225/24A ; ר"י שביב (עורך), באר מים חיים, ישיבת כרם דיבנה תשנ"ט, עמ' 474-473.נציין, שה"הסדר" המוכר היום החל בישיבה זו רק בשנת תשכ"ה (1965), וראה עוד                                             בהערה הבאה.                                                                                                                                                  


�  על ההיסטוריה של ישיבות אלו, ראה: מ' בר-לב, במשוך היובל (לעיל, הערה 86), עמ' 112-119; החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל, הערה 2), עמ' 401-405; מ' גילדאי, הצפה, ה' בסיון תשל"ה; י' אדלשטיין ועוד, שם, כ"א בתשרי תשל"ז; ח' הוברמן ומ' חובב, שם, ג' בשבט תשנ"א; נ' גולן, שם, ג' באייר תשנ"א. 


� אר"ר. בכנס בני ישיבות בירושלים, קרא הרב אליהו: "על בני ישיבות ההסדר לפרוץ החוצה, וללמד העם הצמא לתורה", יום השישי, כ"ה בניסן תשמ"ז. בתשובה לשאלת תלמיד ישיבה תיכונית, כתב הרב שפירא: "נבהלתי לשמוע שיש מלעיזי שמועות כאילו אני שולל ההליכה לישיבת הסדר, אין בזה כל ממש. איך אפשר לומר כן כשהמשך התקומה מיום שהוקמו ישבות ההסדר גדלו בהם לגיונות של תלמידי חכמים ויראי שמים וגם מקדשי השם והם בכלל "ישראל אשר בך אתפאר". ובודאי כל אחד רואה, אם חלילה לא היו קיימים ישיבות אלו היה מתהווה חלל גדול בפרצוף הרוחני של הנוער הדתי", מכתב מו' באדר ב' תשמ"ו (1986), שם. בכ"א בכסלו תשמ"ט(1989), שלחו הרבנים הראשיים דברי ברכה ושמחה, על הקמת בית הספר לתקשורת "מעלה" עבור בוגרי ישיבות ה"הסדר": "דבר זה הינו בעל חשיבות גדולה והוא בבחינת 'דבר בעתו מה טוב''", שם. וראה: י' שוורץ, 'על הכשרת תלמידי ישיבות ההסדר להוראה', בשדה חמד, ה-ו (תשמ"ח), עמ' 89-95. 


� התכתבות עניפה בנושא זה, מכ"א באדר ב' תשל"ג (1973), ה' בטבת תשמ"ב (1982), ט"ו בסיון תשמ"ב (1982), מצויה באר"ר. נציין, שזכויות מה ניתנו כבר בשנת תשכ"א (1961), ראה: קול תורה, ה-ו (שבט-אדר תשכ"א), עמ' כט.


� ראה על כך: חזון הגאולה, עמ' רסה; מאמרי הראיה, ב, עמ' 308-306; צ' ירון (לעיל, הערה 4), עמ' 16. סיום התפילה: "כי מציון תצא תורה ודבר ה' מירושלים", לא הובן כהלכה בציבור החרדי, שחשב שהדברים מכוונים כלפי האוניברסיטה, ובשל כך פגעו בכבודו, ראה: מ' אלחרר, לכבודה של תורה, ירושלים תשמ"ח; פ' אלפרט, בתוך: מ' רוט (עורך), הציונות הדתית בראיה מחודשת, ירושלים תשנ"ח, עמ' 353-358. וראה עוד: י' ולק, האוניברסיטה, 17, ב(1972), עמ' 48-52; י' לוין-כ"ץ, 'תפילות ארעיות לראי"ה קוק', אקדמות, ט (תמוז תש"ס), עמ' 50-56; י' ברטל, בתוך: ש' כ"ץ מ' הד (עורכים), תולדות האוניברסיטה העברית, ירושלים תשס"א, עמ' 315-319.


�  ראה בספרו: (לעיל, הערה 26), ג, עמ' 241.


�  שם, עמ' 240-241.


� ג' בת- יהודה, הרב מימון בדורותיו, ירושלים תשל"ט, עמ' 609; הצפה, כ"ט בתשרי תשי"א.


� גנצ"ד, תיק רבנים א/162. נציין, שכבר בה' באלול תש"ה (1945), דחה הרב עוזיאל יוזמה להקים אוניברסיטה מיוחדת לרבנים ומורים ספרדיים, מהחשש שמא רעיון זה יוביל לאובדן התורה מקהילות הספרדים ולגניזת הספרות ההלכתית של גדולי הרבנים הספרדיים, גנה"מ, 886/1/פ. 


�  הצפה, ט"ו באב תשי"ג. על ברכתו הנלהבת של הרב עוזיאל לטקס הנחת אבן הפינה של האוניברסיטה, ראה: אור המזרח, א (אדר תשי"ד), עמ' 1. על ייסוד האוניברסיטה, ראה: א' בן יוסף, ספר בר-אילן, ד-ה, רמת גן תשכ"ז, עמ' 11-33; הנ"ל, בתוך:פנחס חורגין-חזון ומורשת , רמת גן תשמ"ה, עמ' 35-41; ר"א פיצ'ניק, שנה בשנה, תש"ן, עמ' 477-481.


�  הצפה, כ' באב תשט"ו. שבוע קודם, בפתיחת הועידה הי"ט של המזרחי-הפועל המזרחי, קרא הרב הרצוג - לחזק את האוניברסיטה הדתית, בה יש תקוה לעתיד האומה, שם, ט"ו באב תשט"ו.


�  על פי פרוטוקול ישיבת מועצת הרבנות הראשית, בכ"ד בשבט תשט"ז (1956), אר"ר.


� מפרוטוקול הישיבה, ארכיון "יד הרב נסים", ד-7.


� ראה: רמ"צ נריה, 'מרן הרב זצ"ל ו"בני-עקיבא", סיני, צז (ניסן-אלול תשמ"ה), עמ' קפו-קצו [=זכרון ראי"ה, ירושלים תשמ"ו, עמ' קפו-קצו; בשדה הראי"ה, כפר הרוא"ה תשמ"ז, עמ' 581-565]. וראה עוד: י"א אליאש, מעשה הבא בחזון, תל-אביב תשמ"ג; מ' בר-לב ואחרים (עורכים), במשוך היובל (לעיל, הערה 86).


�  ראה בספרו: שו"ת עזרת כהן, סי' ל; רמ"צ נריה, שם.


� רמ"צ נריה, שם. וראה עוד: אגרות שלמה זלמן שרגאי, ירושלים תשמ"ט, עמ' 239-240; ר"ש אבינר, חסד נעוריך, ירושלים תשנ"א; ובהסכמת הרב נריה לספרי קדושים תהיו, ירושלים תש"ם, ושם עמ' 243-252.


�  ראה: מאמרי הראיה, א, עמ' 202; רמ"צ נריה, שם.


�  מכתב מכ' בשבט ת"ש (1940), גנה"מ, 8549/10/5. וראה בברכת הרב הרצוג בשנת העשור לתנועה, הצפה, י"ז בשבט תרצ"ט.


�  על הנחייתה החיובית של מועצת הרבנות הראשית, לשאלת ההנהלה הארצית, לגבי גיוס בנות התנועה לנח"ל ללא כפיית התנועה, ראה: מ' בר-לב, במשוך היובל (לעיל, הערה 86), עמ' 178, 252, 337, 358. ולגבי שירות לאומי, שם,  עמ' 178-183. וראה לעיל, הערות 63-64.


�  מכתב מב' בשבט תשל"ט (1979), אר"ר. הרב יוסף העיד, שניסה לזמן את ראשי בני- עקיבא כדי לשכנעם  שהתנועה תפעל בנפרד, אך "לא הסתיע מילתא", ראה: אור תורה, רג (אדר תשמ"ה), עמ' רצט-ש [= ר"י יוסף (לעיל, הערה 63), עמ' שעא-שעב].


�  מכתב מח' בטבת תשמ"א (1980), בתוך: א' שפירא, חברה מעורבת, שבט תשמ"ב.


� מכתב מב' כסלו תשמ"ח (1987), אר"ר. באחד הכינוסים של תנועת בני- עקיבא העולמית, אמר הרב שפירא: "תנועת בני עקיבא היא כמו מזוזה השומרת על קיום הבית", הצפה, ט"ז בניסן תשנ"א.


� מכתב מכ"ד בסיון תשמ"ה (1985), אר"ר. הרבנים הראשיים שלחו, בכ"ח באדר ב' תשד"ם (1984), מכתב ברכה לתנועת הנוער "אריאל", על היוזמה החשובה להקים תנועת נוער תורנית נפרדת, אר"ר. בכ"ז בחשון תשנ"ב (1991), פנה הרב שפירא לשר החינוך והתרבות ז' המר, שיעזור להשיג הכרה בתנועה זו כתנועת נוער, שם.


� מכתב שנשלח למזכ"ל התנועה בי"ז בתמוז תשד"ם (1984), אר"ר לאחר שהגיעו ללשכתו מכתבים, שהתריעו על תלמידים המסכנים עצמם בטיולים ברמת הגולן, פנה הרב שפירא למנכ"ל ישיבות בני-עקיבא בהצעה, לפתוח במסע הסברה בנדון בין תלמידי הישיבות, כדי למנוע אסונות וצער מהתלמידים וממשפחותיהם, מכתב מכ"ט באייר תשמ"ה (1985), שם.


�  אר"ר.


�  גנצ"ד, תיק המזרחי-תרפ"ד.


�  גנה"מ, 275/131.


� על פרשה זו, ראה: ר"ש קול, אחד בדורו, תל-אביב תש"ל, עמ' 377-358; מ' שנפלד, ילדי טהרן מאשימים, בני-ברק תשל"א; ב"צ תומר, אדום ולבן וריח תפוחי זהב: ילדי טהרן, ירושלים תשל"ב; ג' בת-יהודה, הרב מימון בדורותיו, ירושלים תשל"ט, עמ' 491-498; א' דון יחיא, בתוך: ספר שרגאי, א, ירושלים תשמ"ג, עמ' 151-155; ע' שיין, 'הפולמוס היישובי סביב קליטת ילדי טהרן', ילקוט מורשת, נד (תשנ"ג), עמ' 161-133; צ' צמרת, ימי כור ההיתוך, אוניברסיטת בן גוריון תשנ"ג, עמ' 8-13. 


� ראה הצפה כ"ו, כ"ט באייר תש"ג. וראה בדברי הרב הרצוג על חינוך "ילדי טהרן", הצפה, כ"ב בניסן תש"ג.


�  מובא אצל צ' צמרת (לעיל, הערה 122), עמ' 12.


� אה"צ, תיק ילדי טהרן.


�  אר"ר.


�  גנה"מ, 249-8578. כבר בר"ח אייר, הודיע הרב הרצוג לרב עוזיאל, שמספר ילדים מעולי תימן נשלחו למוסד "שפיה", כך נמנע מהם חינוך דתי. כן הפנה את תשומת לבו, שעומדים לשלוח לקהילות היהודיות בלבנון, סוריה, לוב ותוניסיה, מורים ומדריכים. הוא הציע לו להזהיר קהילות אלו, שיקבלו רק מורה או מדריך שהרבנות הראשית תעיד על דתיותו, שם, 894/2/פ. קליטת ילדי העולים מתימן עלתה לדיון נוסף בישיבות מועצת הרבנות הראשית בג' בסיון תש"ה (1945), ובכ"ג בטבת תש"ו (1945), אר"ר. וראה עוד: צ' צמרת (לעיל, הערה 122), עמ' 13-18.


�  אר"ר.


�  היסוד, י"ג בניסן תש"ג.


�  ראה: ש' בר-גיל, מחפשים בית מוצאים מולדת, ירושלים תשנ"ט, עמ' 171-173. בו' בחשון תש"ה (1944), התלונן האדמו"ר מוויזניץ בפני הרב הרצוג, על שליחת ילדים מרומניה  מולדתו, שרובם באו מבתים דתיים, לקיבוצי השמאל. הרב הרצוג העביר את תלונתו לנשיא המזרחי העולמי הרב מ' בר-אילן תוך הבעת תרעומת על ההצעה שהועלתה ב"סוכנות היהודית", לעשות עוד ויתורים לשמאל הקיצוני, ועל העקרונות שהיא קבעה שלא כתורה, לגבי קליטת הילדים. כן הביע זעזוע, על שבקיבוץ דן מנעו מילדים להתפלל ביום הכיפורים, גנצ"ד, תיק המזרחי-תש"ה.


� גנה"מ, 884/3/פ. הוא חזר על דרישה זו בכ"ז בשבט, ה' באב תש"ה (1945), גנה"מ 883/1/פ; 883/3,6/פ.


�  הצפה, ה' בשבט תש"ה.


�  גנצ"ד, תיק המזרחי-תש"ה.


� גנה"מ, 66/2-8562. בי"א בניסן תש"ז (1947), שלחו הרבנים הראשיים מחאה להנהלת ה'סוכנות היהודית' בנוסח דומה, שם. 


�על פרשה כאובה זו, ראה: י' כהן, 'המשבר בחינוך שהביא למשבר ממשלתי', בתוך: החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל, הערה 2), עמ' 332-297; ד' הכהן, עולים בסערה, ירושלים תשנ"ד, עמ' 249-220; צ' צמרת (לעיל, הערה 122); הנ"ל: עלי גשר צר: החינוך בישראל  בשנות המדינה הראשונות, ירושלים תשנ"ז, עמ' 147-159; ז' ורהפטיג (לעיל, הערה 27), עמ' 211-207; ש' דון יחיא, השר חיים משה שפירא, אלון שבות תש"ם, עמ' 160-144; א' דון יחיא, ניב המדרשיה, יח-יט (תשמ"ה-תשמ"ו), עמ' 222-198; ד' לויטן, ניב המדרשיה, כ-כא (תשנ"ז-תשנ"ח), עמ' 306-290; מ' ליסק, העלייה הגדולה בשנות החמישים: כשלונו של כור ההיתוך, ירושלים תשנ"ט.


�  הצפה, ט' בכסלו תש"י.


�  אה"צ, תיק "טיפול רוחני במחנות העולים". שני המכתבים האחרונים, ללא תאריך, נמצאים בגנצ"ד, חטיבה המזרחי והפועל המזרחי, תיק הרבנות הראשית 2 /12. וראה לעיל, מעל הערה 28.


� הצפה, כ"ג בכסלו תש"י. 


�  גנה"מ, 887/2/פ.


 � הצפה, כ' בטבת תש"י.


� הצפה, כ"א בטבת תש"י.


� הצפה, כ,' כ"א בשבט תש"י; העולם, י"ט (כ"ג שבט תש"י), עמ' 350; אה"צ, שם [בתיק זה מצויים מכתבים ודוחות על המצב הדתי הקשה במחנות העולים, וכן 2 פרוטוקולים, מי"ב בתשרי ומי"ב בכסלו תש"ח (1947),  שעסקו בהצלת ילדים מרומניה]. במכתב ששלח הרב הרצוג, בכ"ו בטבת תש"י (1950), לכנס רבני עדת התימנים, הוא הדגיש: "...בראש כל הדברים צריכים לתפוס מקום בכנוסכם הנכבד, הרי זה הצלת הילדים, ילדי תימן היקרים, מרשת העברה על הדת הפרושה ע"י כחות ידועים מאנשי השלילה והכפירה", אה"צ - תיק יהודי תימן.


�  הצפה והארץ, ג' באדר תש"י.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר, תיק תשי"ג-תשי"ז. על הויכוח בנושא החינוך במעברות, ראה: צ' צמרת (לעיל, הערה 134), עמ' 175-180.


� מפרוטוקול הישיבה, גנה"מ, 12/5-8561.


�  ראה: מעריב, כ"ד בתשרי תשי"א; צ' צמרת, שם, עמ' 170-171.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר.


� שערים, כ"ח באב תשכ"א.


� הצפה, ב' וכ"ה באלול תשכ"א.


� אר"ר, תיק תשכ"ה-תשל"ב.


�  לגבי המבטא בתפלה, ראה בספרו של הרב עוזיאל: שו"ת משפטי עוזיאל, א, או"ח, סי' א ובהסכמות של הרב קוק והרב מאיר לספר. לגבי "נוסח אחיד" בתפלה, ראה: בספרו של הרב יוסף שו"ת יחוה דעת, ח"ג, סי' ו; ר"י ברמן, הצפה, י"א בתמוז תשכ"ט. 


� גנה"מ, 820/8/3/פ. 


� ידיעות אחרונות, י"א בסיון תשכ"א. נציין, שכבר בכ"ט בכסלו תש"ה (1944), במכתב תשובה לעמיתו הרב הרצוג, הבהיר הרב עוזיאל, שאין לו כל התנגדות להצעת הנהלת הישיבה התימנית בכפר אברהם, להופכה למוסד כללי בו יתחנכו אברכי כל העדות: "ואדרבה לדעתי, רואה אני יותר ברכה בהתמזגות זו", גנה"מ, 883/7/פ. וראה עוד: א' רון, בשדה חמד, א-ב (תשרי-חשון תש"ל), עמ' 3-17; הנ"ל, סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 302-306. לגבי קבלת תלמיד לא דתי, ראה: א' רון, סוגיות (שם), עמ' 295-298; חוזר מנהל אגף החינוך הדתי, תשל"ז מס' 1; מ' דגן, בשדה חמד, כח (תשמ"ה), עמ' 185-191; י' גלנץ, שם, ה-ו (תשנ"א), עמ', 10-17; ר"נ רבינוביץ, תחומין, יא (תש"ן), עמ' 68-71; ר"י רודיק, בתוך: קובץ הציונות הדתית, ירושלים תשנ"ז, עמ' 185-190; ד' טאוב, בשדה חמד, ג-ד (תשנ"ב), עמ' 11-24; הנ"ל, דור לדור, ט"ז (תש"ס), עמ' 47-56.


�  ראה: י' לוי, 'בעיות בהשתלבות של עדות המזרח בישיבה התיכונית', ניב המדרשיה, יח-יט (תשמ"ה-תשמ"ו), עמ' 236-242; מ' בר-לב, 'הקונפליקט הבין תרבותי של נוער בישיבות התיכוניות ובאולפנות', שם, עמ' 248-242; הנ"ל, 'השתלבות של טעוני טיפוח בישיבות התיכוניות ובאולפנות', ניב המדרשיה, כב-כג (תש"ן), עמ' 285-271.


� על נושא זה, ראה: מ' ולדמן, מעבר לנהרי כוש, תל-אביב תשמ"ט, עמ' 285-249; מאתיופיה לירושלים, ירושלים תשנ"ב; תחומין, ח (תשמ"ז), עמ' 132-121; סיני, קב (ניסן-אלול תשמ"ח), עמ' רע-רעח; הצפה, כ"א בחשון תשנ"א. וראה: 'הרבנות הראשית תרמה להצלת יהודי אתיופיה יותר מכל גורם אחר', ראיון עם הרב מ' אליהו, הצפה, ה' בתשרי תשמ"ו [וראה עוד מאמרו של הרב מ' ולדמן בספר זה].


� מכתב מי"א באייר תש"ב (1942), גנצ"ד, תיק המזרחי-תש"ב.


� אר"ר.


� אה"צ.


� ראה לעיל, הערה 155.


� אר"ר. ההחלטה של מועצת הרבנות הראשית בדבר יהדותם של עולי אתיופיה, וקריאתה למוסדות החינוך לקולט את ילדיהם, התפרסמו בחוזר מנהל אגף החינוך הדתי, אדר תשמ"ה/3, עמ' 9.


�  מכתב בכ"ב בטבת תשמ"ה (1985), שם.


�  מפרוטוקול הישיבה, שם. וראה: א' רון, בתוך: סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 247-253 [=פרקים (לעיל, הערה 1), עמ' 201-206].


� הצפה, י"ד וי"ח בשבט תשמ"ה, וסיכום הפגישה עם ראשי הסוכנות היהודית המצוי באר"ר.


�  הצפה, י"ד בסיון תשמ"ה.	


  �מסיכום הישיבה, אר"ר. 


�  מכתב מב' בסיון תשמ"ט (1989), אר"ר.


� הצפה, י' בחשון תשנ"א; מעריב, י"א בחשון תשנ"א. סיפור דומה התרחש שש שנים קודם לכן בבית הספר של רשת חב"ד בבאר שבע, ראה: הארץ, כ"ט בשבט תשמ"ה.


�  ר"א שפירא, 'בענין צורך בהטפת דם ברית בגירות עולי אתיופיה', ברקאי, ג (תשמ"ו), עמ' 156-157. ההנחיות על פי סיכום הישיבה [ללא תאריך, כנראה בשנת תשמ"ו (1986)], אר"ר.


� הצופה, ב' בתמוז תשנ"א.


� הצופה, כ"ט באב תשנ"ב.


   �על הקשיים ואופן קליטת בני עדה זו, ראה: ג' בן עזר, כמו אור בכד: עלייתם וקליטתם של יהודי אתיופיה, ירושלים תשל"ב, עמ' 160-240; מ' דגן, בשדה חמד, א-ב (תשנ"א), עמ' 13-17; מ' וינשטיין בתוך: א עמיר ועוד (עורכים), שורש אחד וענפים רבים: סיפור קליטתם של בני נוער מאתיופיה בעליית הנוער, ירושלים תשנ"ז, עמ' 25-66; מ' וינשטין וא' אלבוים, בתוך: החינוך הפנימייתי הממלכתי דתי בישראל, ירושלים תשנ"ז, עמ' 221-201; מ' שטרן, 'קליטת ילדי הפאלשמורה בחמ"ד צפון,' בשדה חמד, 1 (תשנ"ט), עמ' 73-78.


� מפרוטוקול הישיבה, אר"ר .


� אר"ר .


�  מובא אצל: מ' דגן (לעיל, הערה 171), עמ' 20.	


�  אר"ר;הצפה, ל' בכסלו תשנ"א.


�  ראה על כך: מ' דגן, ' קליטת ילדי העולים מברית המועצות', בתוך: סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 263-268; הנ"ל (לעיל, הערה 171), עמ' 17-22; ר' מאמו, בשדה חמד, ה-ו (תשנ"ג), עמ' 257-268. וראה עוד: צ' צמרת, 'חינוך ילדי העולים 1948-1996', בתוך: יובל (לעיל, הערה 26 ), ב, עמ' 769-780.


�  מכתב מח' בטבת תשנ"ב (1991), אר"ר.


�  מכתב מכ"ז חשון תשמ"ו (1985), אר"ר.


  � הצפה, ט"ו בכסלו וט' בטבת תש"ט.


�   אר"ר- תיק "יום השואה".


�   מ' הירשפלד ומ ' מאיר, אזכרה מצוק: ילקוט לעשרה בטבת, ירושלים תשכ"ח.


�   חוזר מנהל אגף החינוך הדתי, חשון תשמ"ה, עמ' 4-5; טבת תשנ"ט, עמ' 7-8. ומאידך גיסא, מספר פעמים קרא מנהל האגף לציין כראוי את "יום השואה", ראה: שם, ניסן תשנ"ד, עמ' 8-9. וראה: שם, טבת תשנ"ג, עמ' 12 קריאה לתלמידים להשתתף במפעל "לכל נשמה יש שם "; שם, תשרי תשנ"ד, עמ' 18-19 פנייה לתלמידים להדליק נר נשמה אחיד שהוציא "יד ושם ", וקריאתו של הרב מ' אליהו בנדון. על המתח בין שני הימים הנ"ל, ראה: טורי ישרון, ב(ר"ח טבת תשכ"ז),עמ' 3-4; א' מלכיאל, בשדה חמד, ד (טבת תשל"ה), עמ' 225-227; ר"י שטיינברגר, שנה בשנה, תשנ"א, עמ' 439-446; הנ"ל, שם, תשנ"ב, עמ' 311-320 [= אישי יובל, ירושלים תשנ"ח, עמ' 433-446]; ר' שטאובר, הלקח לדור, ירושלים תש"ס, עמ' 135-153.                                                                                                                                                            


�   מכתב מה' באדר ב' תשמ"ד. את הנימוק לכך נתן הרב שפירא במכתב מח' בסיון תשנ"א (1991): "מה שנוהג   הציבור לתת כבוד לנפטרים הוא מנהג המחייב את כל הציבור ואין לפרוש מן הציבור ובכך לעורר ח"ו ריב אחים. כל מי שלא עומד בזמן הצפירות הללו מגלה חוסר רגישות למכאובו של הזולת, ופוגע באחדותו של העם ובזכר קורבנותיו", אר"ר. גם הרב בקשי דורון הבהיר, שאין בכך איסור הליכה בחוקות הגוים, מכתב מי"ט בתמוז תשנ"ז (1997), שם; ידיעות אחרונות, כ"ח בניסן תש"ס. וראה: הצפה, ל' בניסן תש"ס בהתייחסותו של הרב לאו לנושא רגיש זה. וראה להלן מעל הערה 187.


�   על פי עמדה, 3 (אייר תשמ"ה), עמ' 6-7.. 


�  מכתב מי"ז בכסלו תשנ"ב (1992), אר"ר; וכן בהסדר היום, תשרי תשנ"ז, עמ' 5. הרב שפירא התיר זאת מסיבה נוספת: " אם לדעת המחנכים יש בה תועלת רוחנית - קרי שתתחזק האמונה ויר"ש- מותר", שם. וראה גם: ר"ש ישראלי, שמעתין, 10 (אלול תשכ"ו), עמ' 29-34 [= חוות בנימין, ג, ירושלים תשנ"ח, סי' קיד]. התועלת החינוכית שיש בנסיעה זו, נתונה עד היום במחלוקת בין רבנים ומחנכים, ראה: ר"י בן נון, עמדה, 22 (אב תשמ"ח), עמ' 10; ר"נ גוטל, שמעתין, 117-118 (אייר- אלול תשנ"ד), עמ' 125-135; ר"א ורהפטיג, שם, 120 (טבת- אדר ב' תשנ"ה), עמ' 136-138; ר"ש אבינר, עטורי כהנים, 140 (אלול תשנ"ו), עמ' 22; ר"י כרמל, שם, 169 (טבת תשנ"ט), עמ' 42-43.


�  הרב אליהו סיים את תשובתו להיתר: " …אמנם על האחראים לברר אם ישנם מבנים במחנה ההשמדה בהם שמורים גרגירי עצמות או אפר שאז טוב להחמיר ולמנוע מכהנים את כניסתם למבנה". התשובות נדפסו בחוברת הנתנת לכל תלמיד, ראה: את אחי אנכי מבקש, אגף חברה ונוער, ירושלים תש"ן, עמ' 104; הצפה, כ"ד באדר תש"ן. 


�   ראה: הצפה, כ"ג ול' בניסן, ב' באייר תש"ט; ובאריכות במאמרי בשנה בשנה, תשנ"ח, עמ' 229- 239.


�   הצפה, ז' בניסן תשי"א.


�   מכתב מא' באלול תשמ"ו (1986), אר"ר. וראה: מעריב, ח' באייר תשנ"א, ולעיל הערה 181.


�  מכתב מכ"ב באייר תשמ"ה (1985), שם. וראה: רח"ד הלוי, שו"ת עשה לך רב, א, סי' מד; שם, ח"ד, סי' ד'. 


�  י' גולדשמיידט, בתוך: סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 131-135 [מתוך חוזר מניסן תשכ"ב (1962)]. וראה עוד: שם, עמ' 138-143.


�  ראה:הצפה, כ"ג ול' בניסן תש"ט; ג' באייר תשי"ח, ב' באייר תש"ך. 


�  המכתב, מי"ג בסיון תשי"ב (1952), התפרסם בתחומין, יג (תשנ"ב- תשנ"ג), עמ' 124.


�  הצפה, ט"ז באלול תש"ח; הדרום, א (שבט תשי"ז), עמ' 3.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר; הצפה, ד' באייר תשכ"ח. 


�  הצפה, ט"ו באייר תשכ"ח.


�  אר"ר. וראה: י' קיל, הגיונות במקרא ובחינוך, ירושלים תשנ"ח, עמ' 438-439 [הוראותיו באייר תשכ"ט]; מ' דגן, בתוך: סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 127-130; חוזר מנהל החינוך הדתי, 5 (ניסן תשנ"ד), עמ' 9-10.


�  אגרות הראיה, ד, ירושלים תשד"ם, עמ' קעג; קול יעקב, י"ט בשבט תרפ"ד.


�  אר"ר; העולם, יז (כ"ו בטבת תרצ"ח), עמ' 307. 


�  גנה"מ, 11651/1/9. על ההוראות לבתי הספר בשמיטה זו, ראה:קול תורה, סיון- תמוז (תשי"א), עמ' כו; שם, תשרי- חשון (תשי"ב), עמ' כו-לא; ההד, טבת (תשי"ב), עמ' לג; התורה והמדינה, ד (אלול תשי"ב), עמ' קס [= ר"ש ישראלי (עורך), בצאת השנה, ירושלים תש"ך, עמ' פח].


�  ראה: בצאת השנה, עמ' ל-לג; תורה ומדע, ב (אלול תשל"ב), עמ' 126-128.


�  ראה לדוגמא: חוזר מנהל החינוך הדתי בשנת השמיטה תשנ"ד (1994); 1 (אב תשנ"ג), עמ' 15; 3 (כסלו תשנ"ד), עמ' 5-7; 4 (שבט תשנ"ד), עמ' 7-8 ; 6 (סיון תשנ"ד), עמ' 5; שם, 1 (אלול תש"ס), עמ' 8-9.


�  מפרוטוקול הישיבה, אר"ר. וראה: י' קיל, בתוך: סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 362- 364; הנ"ל, הגיונות (לעיל, הערה 197), עמ' 448.


�  הצפה, ז' בשבט תשנ"א; תחומין, יב (תשנ"א), עמ' 178.


�  מ' דגן, בתוך: סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 383, 386.


�  הרבנות הראשית לישראל: 70 שנה לייסודה, ירושלים תשנ"א, הוצאת אגף תוכניות לימודים; מ' דגן, שם, עמ' 26.


�  ראה: שנה בשנה, תשנ"א, עמ' 496.


�  שבעים שנה לרבנות הראשית לישראל, ירושלים תשנ"א.


�  במלאות 25 שנה לפטירתו הוצע לקיים את "שנת הרב קוק", חוזר מנהל אגף החינוך הדתי, אייר תשכ"א (1961)           [= י' גולדשמידט, סוגיות (לעיל, הערה 1), עמ' 120-124]. ושוב עלה רעיון זה במלאת 40 שנה לפטירתו, חוזר תשל"ו/2. נציין, שבחוזר,אב תשנ"ג, עמ' 3-5, התבקשו המחנכים, במלאת 40 שנה לפטירתו של הרב עוזיאל, להעלות את דמות המיוחדת ביום פטירתו, כ"ד באלול. 


�  על התהליך שעבר ועובר החינוך הדתי, ראה: א' רון, בתוך:החינוך הדתי בגבורותיו (לעיל, הערה 2), עמ' 115-144     


  [= פרקים (לעיל, הערה 1), עמ' 213-237]; הנ"ל, קובץ (לעיל, הערה 90), עמ' 305-313. על מגמות החינוך הדתי בעתיד,


    ראה: נ' גרנבוים, קובץ, עמ' 292-304. 


211 הצפה, ח' תשרי תשנ"ג.	


�  עיתון ירושלים, ו' בכסלו תשמ"ח, עמ' 24.
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