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בשם 'הישיבה הליטאית' מכונה המוסד הגבוה ללימוד תורה, שהתפתח בליטא לאורך המאה התשע-עשרה, והפך בראשית המאה העשרים לאחד מסמליה של האורתודוקסיה במזרח אירופה. דגם ראשוני של הישיבה הליטאית נוסד בעיירה וולוז'ין ברוסיה הצארית, בראשית המאה ה-19 בידי ר' חיים תלמיד הגר"א. המוסד התאפיין במספר חידושים: התנהלות כלכלית עצמאית במנותק מן הקהילה המקומית. קבלת תלמידים באורח סלקטיבי על סמך אמות מידה גבוהות מבחינה לימודית. העמדת לימוד הגמרא במרכז תוך מיקוד המאמץ הלימודי בהיבטים עיוניים. דרישה לאחריות ומשמעת עצמית בשיטת 'האצילות המחייבת'. והתוצאה היתה: שדרוג מעמדו של 'בחור הישיבה' כמשתייך לאליטה למדנית חדשה ובולטת. 
לאורך המאה ה-19 ביססה הישיבה את מעמדה והשפיעה על עולם הלמדנות והרבנות ועל שכבות רחבות בחברה היהודית בליטא, ברוסיה הלבנה ובמזרח פולין. בהדרגה היא החליפה את המוסדות הישנים ללימוד תורה, קרי הישיבות הקהילתיות וה'קלויזים', וריכזה אל תוכה את העילית הלמדנית. לקראת סוף המאה בלטו הישיבות הנודעות בוולוז'ין, מיר, סלובודקה, טלז וראדין, שבראשן עמדו דמויות רבניות מפורסמות שהובילו את עולם הלמדנות הליטאי המתחדש. ישיבות אלה ריכזו לתוכן תלמידים מתפוצה גיאוגרפית רחבה, ועל כן כונו בשם 'הישיבות הגדולות' או 'הישיבות המפורסמות'. 

יש להזכיר: מתכונת הלימודים הישיבתית המסורתית אינה מבוססת על הישגים פורמליים, מבחנים או תעודות גמר. הישיבות הליטאיות לא נועדו להכשיר רבנים או דיינים, אלא היו מקום ללימוד תורה לשמה. 

בשני העשורים האחרונים של המאה התשע-עשרה החלו הישיבות להיכנס תחת השפעתה של תנועת המוסר, מיסודו של ר' ישראל סלנטר (1810 – 1883). תנועת המוסר ורעיונותיה זכו כבר למחקרים חשובים, לפיכך נציג כאן רק את עיקרי הדברים הנוגעים לעניננו. ר' ישראל סלנטר חי ופעל בתוך החברה ה'מתנגדית', זו שלא הושפעה מן החסידות. לנגד עיניו עמד משבר בלימוד התורה ובקיום המצוות, והזנחה בתחום ההתנהגות המוסרית, בעיקר בתחום הנקרא 'בין אדם לחברו'. הוא ביקש תיקון מוסרי לבעיות אלה, ותבע להקדיש מאמץ מיוחד ל'תיקון המידות', קרי התכונות והנטיות המעצבות את התנהגות האדם במודע ושלא במודע. מלבד זאת הוא ביקש להציב משקל נגד להשכלה, ומתוך שזיהה את עזיבת המסורת כ'יצר הרע', פעל להפיץ את 'לימוד המוסר' לצד לימוד הגמרא, מתוך שהאמין בכוחם של ספרי המוסר להאפיל על האור המדומה של ההשכלה. 
כפי שכבר הצביע עמנואל אטקס,
 הגותו של ר' ישראל עקפה או התעלמה מן השיח הפילוסופי והקבלי, והעבירה את נקודת הכובד של הדילמה הדתית מן המישור התיאולוגי אל המישור הפסיכולוגי. הבעיה העיקרית שעניינה את ר' ישראל היתה 'בעיית הרצון' וההנעה הנפשית, כלומר הפער שבין ההכרה הדתית לבין המעשה הדתי. באמצעות לימוד המוסר, על פי פרקטיקה מסויימת שהוא חידש, הוא טען שניתן להניע את הכוחות החבויים שבאדם, להתגבר על רצונותיו השליליים ואף לתקנם. סביבת פעילותו הייתה 'בעלי הבתים' והסוחרים שבאיזור מגוריו בצפון ליטא, אולם גם בקרבם השפעתו הייתה מעטה יחסית. רק בדור השלישי שלה החלה התנועה כובשת בהדרגה את הישיבות. תהליך זה נתקל בהתנגדות והיה כרוך במאבקים סביב מעמדו של המוסר מול הבכורה השמורה ללימוד הגמרא. לאט לאט נוסדו 'ישיבות מוסר', ועל היעד המסורתי של לימוד תורה נוספו יעדים ערכיים-חינוכיים: תיקון המידות ועיצוב אישיות התלמיד. סדר-היום החינוכי בישיבה עוצב כתגובה לאיומי החילון והתנועות הלאומיות שכבשו את הרחוב היהודי. בישיבות המוסר הונהגו שינויים חשובים בהיבט התוכני והמבני: ראשית, נקבע זמן ללימוד המוסר כמרכיב קבוע בתוכנית הלימודים. שנית, לצד משרת ראש הישיבה נוספה משרת 'המשגיח', או 'מנהל רוחני' שהיה איש תנועת המוסר, שתפקידו היה לפקח על לימוד המוסר ועל התקדמותם הרוחנית של התלמידים. המשגיח השמיע 'שיחות-מוסר' לעתים מזומנות, וארגן 'ועדי-מוסר' שהתמקדו בעבודה מעשית קבוצתית לתיקון המידות ולהגברת יראת שמים. לעתים עלה מעמדו של המשגיח על זה של ראש הישיבה, שתחום אחריותו הוגבל ללימודי הגמרא. שינויים אלה הם שעמדו ברקע מרידות התלמידים כנגד המוסר בכמה ישיבות. 
עד למלחמה הראשונה אנו פוגשים קרוב לעשרים ישיבות כאלה בתחום המושב. בימי המלחמה התפזרו הישיבות, ורבות מהן נדדו במאורגן מזרחה לפנים רוסיה ולאוקראינה. לאחר המלחמה, השתנו התנאים הגיאוגרפיים ועמם התנאים החברתיים של היהודים. פולין וליטא הפכו רפובליקות עצמאיות, שאפשרו ליהודים חופש תרבותי ואוטונומיה חינוכית. רק חלק מן הישיבות חזרו למקומן והצליחו לשקם את עצמן במקומן הקודם, ומלבדן נוסדו גם ישיבות חדשות. 
דור הישיבות שבין המלחמות התאפיין בהתפוגגות המתח הגלוי שבין למדנות למוסר. הלמדנות חזרה וביססה את מעמדה, ומנגד גם המוסר ריכך את עמדותיו. לישיבות נועד מעתה תפקיד חדש: לא רק מקום ללימוד תורה, לא רק מקום לעיצוב חינוכי, אלא גם ובעיקר מקום לשימור המסורת ולהבטחת המשכיותה. מוסד הישיבה שבין המלחמות ראה את תפקידו כעומד בפרץ מול השפעות הזמן, מול איומי החילון והתנועות הלאומיות שסחפו את הנוער, ובכלל זה מול השפעתה של הקהילה, שכבר שינתה את פניה ונשלטה בידי גורמים לא דתיים. תחת היותן 'בתי מדרש' עבור אליטת צעירים מוכשרים, הפכו הישיבות למוסד משמר תרבות שתפקידו לגונן עליה ועל חניכיה, והאתוס החינוכי עודכן בהתאם לכך. פותחה תודעת בידול ועליונות כלפי העולם שמחוץ לישיבה, והתפתחה רטוריקה של הישיבה כ'מבצר' וכ'תיבת נח' בתוך מבול התנועות והרעיונות השוטף את הרחוב היהודי. 
הישיבות נטלו על עצמן את משא העברת המורשת לדור הצעיר. התנאים הפוליטיים והחברתיים של יהודי ליטא העצמאית, הביאו לכך ששומרי המסורת התארגנו בצורת 'מרכזים חינוכיים' סביב הישיבות. טלז, פוניבז' וסלבודקה, הקימו סביבן מוסדות-לווין: בית ספר יסודי, ישיבה לצעירים, ישיבת-מכינה וכולל אברכים. הגדילה לעשות ישיבת טלז, שהקימה סביבה שורה של מוסדות בעלי אופי מודרני, שקיבלו הכרה רשמית מן הממשלה: גמנסיון חרדי לבנות, בית ספר למורים, בית ספר למורות, והכל תחת חסותו של ראש הישיבה הרב יוסף לייב בלוך. במוסדות טלז למדו למעלה מאלף תלמיד ותלמידה, שסיפקו לימים את כוח ההוראה העיקרי לחינוך החרדי-אגודאי בליטא שבין המלחמות. 
מבנה זה אפיין את מערכת החינוך החרדי בין המלחמות, קרי 'מרכז חינוכי' שבמרכזו הישיבה הגבוהה, המאצילה מערכיה ומרוחה על כל המערכת. תהליך ה'פוליטיזציה' של החינוך היהודי, שהחל להתארגן סביב דגליהן של תנועות לאומיות, לא פסח גם על החינוך החרדי, שראה מעתה את ייעודו בהצלת הנוער מן החינוך המודרני, מרשת החינוך היידישיסטית ומרשת 'תרבות' הציונית. כיון שכך הוא לא בדק בציציותיהם של הבאים, ונוצר מצב שלא תמיד נמצאו בוגרי הישיבות הקטנות ראויים לישיבה הגבוהה, שהמשיכה לשמר את רמתה הלימודית ואת צביונה המסורתי, ולפיכך נזקקו הם לישיבת-מכינה. 

תופעה חדשה שאנו פוגשים בין המלחמות היא הקמת 'כולל אברכים' בצמוד לישיבה. מול מגמת החילון והסחף החוצה, התעורר צורך להציע סביבה תומכת אף לנשואים. הדוגמה הבולטת והמנומקת היא כולל 'בית ישראל' שהוקם על יד ישיבת סלבודקה בשנת 1921. מוסד ה'כולל' לא היה חדש, ואנו מכירים את 'כולל קובנה' שהוקם עוד בידי ר' ישראל סלנטר בשנות השבעים של המאה ה-19. אולם יש לשים לב להבדלים: 'כולל קובנה' הישן היה לא יותר מאשר גרסה מוסדרת למוסד ה'פרושים' הוותיק, כלומר לומדי תורה שנפרדו ממשפחותיהם לתקופת-מה ונדדו למרחקים. לומדי כולל קובנה התפזרו בבית מדרש שונים, ניהלו את לימודיהם באופן עצמאי והתקיימו מקצבת הכולל. לא כן הכולל החדש שבין המלחמות, שביטא את ההיפך הגמור: עיקר עניינו היה יצירת תשתית לקהילת בוגרים מלוכדת, הממשיכה את סדרי הלימוד ואת אורח החיים של הישיבה, בד בבד עם פיתוח התא המשפחתי, שאף הוא עתיד להשתלב בסופו של דבר אל תוך המארג הקהילתי. 

לאור זאת ניתן להגדיר את הישיבה הליטאית שבין המלחמות כ'קהילה אלטרנטיבית' מתגבשת, שקמה תחת הקהילה המסורתית, לטוב ולרע. מסממני ההתרחקות מן הקהילה היתה עליית מעמדה של הלמדנות, שהתרחקה ממגמה הלכתית מעשית, והתמקדה בעיון תלמודי תיאורטי. כקהילה אוטונומית, פיתחה הישיבה מסורות הלכה ומנהג משל עצמה. (מחד – הקפדה במצוות וצמידות לטקסט, מאידך - הקלות בצומות, עקירת הפיוטים מן התפילה, גילוח הזקן). 
בין המלחמות רק מיעוטן של הישיבות היו תחת ממשלת ליטא, אך כל השאר היו תחת שלטון פולין העצמאית, ששטחה הורחב וכלל אף את וילנה וסביבתה. עם החמרת המצב הכלכלי במדינות אלה, ועלייה במספר התלמידים המבקשים להתקבל לישיבות, לא נותרה ברירה אלא להתארגן מחדש להחזקתן הכלכלית של הישיבות. מתוך כך הוקם ארגון 'ועד הישיבות' במטרה לגיוס מרוכז של תרומות. הארגון הוקם בפולין בשנת 1924 ובמשך הזמן אף התרחב והפך לגוף פוליטי-ייצוגי שהתערב בנושאים ציבוריים שונים. במקביל החל מפעל גיוס התרומות במערב אירופה וארצות הברית, ובמקביל החלו הישיבות לקלוט תלמידים מארצות אלה, בעיקר כאלה ש'מתן שכרם' בצידם. 
הישיבות קיבלו עליהן אפוא את דין המודרנה בכמה מובנים: ראשית בהתארגנות כמוסד פורמליסטי המנהל יחסי ציבור, תכתובת עם גורמים ממשלתיים, מקים משרדי אינטרסים במדינות המערב, ומנפיק תעמולה כתובה למען כלכלתו. הישיבות היו הראשונות לאמץ אמצעים מודרניים לגיוס כספים, כמו חוברות הסברה, ניירות רשמיים וקבלות, צילומים קבוצתיים ותמונות מחזור. חומר רב שהשתמר מן הפעילות הזו מספק לנו מידע חשוב על מצבן הכלכלי והחברתי של הישיבות בין המלחמות. שנית, תהליך הפוליטיזציה של החינוך היהודי במדינות העצמאיות ניכר היטב בישיבה הליטאית, שזיקתה לתנועות הפוליטיות האורתודוקסיות היתה ברורה, גם אם לא רשמית. שלישית, חל שינוי במעמדם של ראשי הישיבות. ההתארגנות הפוליטית של החרדים במזרח אירופה, והתפתחות העיתונות והתקשורת, הביאו לפרסום שמם של ראשי הישיבות וראשי 'ועד הישיבות' כמנהיגי הציבור החרדי. בראש ה'ועד' עמדו ה'חפץ חיים' ור' חיים עוזר גרודזינסקי מווילנה. הרבנים אפשטיין מסלבודקה, בלוך מטלז, כהנמן מפוניבז', שפירא מקובנה, היו למנהיגי הציבור החרדי ואף עמדו בראש 'אגודת הרבנים בליטא'. 

מצב ענינים זה הביא לכך שהישיבה הליטאית הפכה אבטיפוס לכל הוואריאציות שבאו אחריה, ישיבות חרדיות ולא חרדיות. כבר במחצית שנות העשרים החל תהליך ה'ייצוא' של מוסד הישיבה, תחילה לעבר ארץ ישראל, ומאוחר יותר לארצות הברית ולמערב אירופה. המעבר למקומות החדשים חידד יותר את הפער בין הישיבה לקהילה. מצב זה הוביל לקיטוב שאותותיו ניכרים עד לימינו, בין מסורת משפחתית קהילתית לבין מסורת ישיבתית, וכבר נכתבו מחקרים על כך. 
לסיום, האם מצב זה היה בלתי נמנע? האם הפרדת המסורות היתה הכרח היסטורי? התשובה היא כמדומני, כן. מסממני הפורמליזם של החינוך המודרני, לכל סוגיו, היא ההגמוניה שנוטלת לעצמה מערכת החינוך. עם כניסתו למערכת זו נחשף החניך לסדר חברתי חדש, הנשלט בידי הקהילה המחנכת, והמייצר אזרחים נאמנים למדינה המודרנית או חניכים נאמנים לאידיאל לאומי-חברתי. החינוך הפך מכלי עזר קהילתי לכלי בידי התנועות הרעיוניות או בידי מדינת הלאום, וסימן את ניתוקו של הנוער מתרבות המוצא, וכניסתו תחת הגמוניית האידיאולוגיות. תהליכי מודרנה אלה לא פסחו גם על החינוך היהודי המסורתי במזרח אירופה, אלא ששם הם קיבלו משמעות קריטית בכל הנוגע לסוגיית מסורת ומודרנה בחברה היהודית בעת החדשה.
� ראו: עמנואל אטקס, ר' ישראל סלנטר וראשיתה של תנועת המוסר, ירושלים תשמ"ד, עמ' 102 ואילך.








