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Educating students is not an easy task. Some problematic students 
might appear irredeemable. However, rejecting such students completely 
is never the solution. There are times it could be necessary to scold or 
punish them, but even then, it is essential to make it clear to the student 
that you appreciate them and that they can improve.

The Talmud calls for this approach: “The left hand repels, 
and the right hand draws near.” With one hand, one 
should drive away bad behavior, but with the other hand 
bring the student closer. Our sages talk about Elisha 
the prophet and Yehoshua ben Peraḥya, who wholly 
pushed away students because of their behavior, 
and as a result, those students committed even 
worse acts. The lesson to be learned is never to give 
up on any person, and believe it is always possible 
for a student to change for the better.

בס"ד

Daf Yomi For Us

SPONSORED BY:

נםָ ישְֶׁ פשְּׁוּטָה.  לאֹ  ימָה  מְשִׂ זוֹ  תַלּמְִידִים   לחְַנךְֵּ 
שּׁוּם דָבָּר טוֹב לאֹ יצָאָ נדְִּמֶה שֶׁ  תַּלמְִידִים בעְּיָתִָייִּם שֶׁ
זהֶ לאֹ הַפתְִּרוֹן.  – לגְמְַרֵי  אֲבלָ לדְִחוֹת אוֹתָם   מֵהֶם. 
 לפִעְמִָים צרִָיךְ לגִעְֹר בָהֶּם וּלהְַענֲיִשׁ אוֹתָם, אבֲָל גםַּ
יכְוֹליִם הֵם  ושְֶׁ אוֹתָם  אוֹהֲביִם  שֶׁ להֶָם  להְַבהְִיר   אזָ 

תַפּרֵּ. להְִשְׁ

"שְׂמֹאל הַזּוֹ:  ה  לגַיִּשָׁ קוֹרֵא  אצֶלְנֵוּ   הַתַּלמְוּד 
להְַרְחִיק אחֶָד  מִצדַּ  מְקָרֶבֶת".  ויְמִָין   דּוֹחָה 
לקְָרֵב ניִ  שֵׁ מִצדַּ  אבֲָל   – פסְּוּלהָ   הִתְנהֲַגוּת 
ע  אתֶ הַתַּלמְִיד. חֲכמֵָינוּ מְסַפרְִּים עלַ אלֱיִשָׁ
דָחּוּ שֶׁ פרְָּחֶיהָ,  בןֶּ  עַ  יהְוֹשֻׁ ועְלַ   הַנבָּיִא 
בעְּקְִבוֹת לגְמְַרֵי  להֶָּם  שֶׁ הַתַּלמְִידִים   אתֶ 
אוֹתָם זֹאת  וּבעְקְִבוֹת   הִתְנהֲַגוּתָם, 
גרְּוּעיִם. יוֹתֵר  דְבּרִָים  עשָׂוּ   תַּלמְִידִים 
 הַלקֶַּח הוּא לאֹ להְִתְיאָשֵׁ מֵאףַ אחֶָד, אלֶאָּ
תַּנּּוֹת לטְוֹבהָ. ר להְִשְׁ תָמִּיד אפֶשְָׁ להְַאמֲִין שֶׁ
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On this daf, we learn that every small act that a person undertakes, 
even the mere movement of a finger, can have a huge, generational 
impact. For example, it is said that during the conquest of Eretz Yisrael, 
the Israelites looked for the entrance to the city of Luz, and a Canaanite 
showed them the entryway using his finger.  As a reward for doing 
so, the Canaanite and future generations of his descendants 
were saved. Regarding the Pharaoh who ruled at the time of 
Avraham Avinu, it is said that as a reward for the four steps he 
took to accompany Avraham, his descendants earned the 
authority to enslave the Israelites for 400 years. From these 
teachings, we can understand the power of our actions, our 
speech, and our studies, and not give up on doing any small 
action that could add good to the world.

הָאָדָם ה קָטָן שֶׁ לְּכלָ מַעשֲֶׂ  בְּדַף זהֶ אָנוּ לוֹמְדִים שֶׁ
לִהְיוֹת יכְוֹלָה   — אֶצבְַּע  לִתְנוּעתַ  אֲפִלּוּ  ה,   עוֹשֶׂ
מְסֻפָּר ל  למְָשָׁ כָּךְ  רַבִּים.  לְדוֹרוֹת  עצֲוּמָה  פָּעהָ   הַשְׁ
רָאלֵ אתֶ הַכְּניִסָה בִּזמְַן כִּבּוּשׁ הָאָרֶץ, חִפְּשׂוּ בְּניֵ ישְִׂ  שֶׁ
 לעְיִר לוּז, וּכנְעַנֲיִ אחֶָד הֶרְאָה להֶָם אוֹתָהּ בְּאצֶבְָּעוֹ –

רַבִּים. כרָ זהֶ זכָהָ להְַצָּלהָ לוֹ וּלזְרְַעוֹ לדְוֹרוֹת   וּבְשָׂ
מְסֻפָּר, אָבִינוּ  אַבְרָהָם  בִּזמְַן  הָיהָ  שֶׁ פַּרְעֹה   עלַ 

אַבְרָהָם, אתֶ  ָּה  לִּו שֶׁ פְּסִיעוֹת  אַרְבַּע  כרָ  בְּשָׂ  שֶׁ
400 רָאלֵ  ישְִׂ בְּניֵ  אתֶ  עבְֵּד  לשְַׁ צאֱֶצאָָיו   זכָוּ 
נהָ. מִכָּךְ אָנוּ יכְוֹליִם להְָבִין איֵזהֶ כּוֹחַ ישֵׁ  שָׁ
ולְאֹ לָּנוּ,  שֶׁ לָּנוּ, לדִַּבּוּר וּללְמִּוּד  שֶׁ ים   למַַּעשֲִׂ
להְוֹסִיף ָּכוֹל  י שֶׁ קָטָן  ה  מַעשֲֶׂ אַף  עלַ   לוְתֵַּר 

טוֹב בָּעוֹלםָ.

Daf 46: THE POWER OF A MINOR ACT ה קָטָן ל מַעֲשֶׂ ף מ׳׳ו: כּוֹחוֹ שֶׁ  דַּ

Daf 47: DO NOT GIVE UP ON ANY STUDENT לְמִיד ף מ׳׳ז: לֹא לְהִתְיָאֵשׁ מֵאַף תַּ דַּ
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Torah study and the observance of mitzvot present unique 
challenges during times of trouble and distress. When 
living conditions are comfortable and easy, it is certainly 
necessary to study Torah diligently. But the challenge 
is far greater when living conditions are poor and there 
are obstacles and hindrances to consistent Torah study. 
Our Sages taught that those who engage in Torah study 
despite extenuating circumstances, i.e., during a difficult 
situation, have their prayer heard and earn themselves 
the merit of seeing the aura of the Divine Presence. The 
more effort a person invests into studying, the more they 
profit and the higher they are elevated.

Is it possible to be like Moshe? After all, Moshe was 
a giant among giants. Who can reach his level? The 
Talmud here states that in later generations there were 
righteous people who reached the highest levels, almost 
like Moses. Such assertions of individual greatness 
were made about Hillel the Elder and Samuel the 
Little, who were worthy of having the Shekinah (Divine 
Presence) rest upon them, although their generations 
were not entitled to it. Maimonides wrote that every 
person, if they invest effort and pray, can be a great 
person, like Moses.

הֲרֵי רַבֵּנוּ?  ה  מֹשֶׁ כְּמוֹ  להְִיוֹת  ר  אפֶשְָׁ  הַאִם 
מְסֻגָּל מִי  בָּענֲקִָים,  שֶׁ ענֲקָ  הָיהָ  רַבֵּנוּ  ה   מֹשֶׁ
מְסַפֵּר אצֶלְנֵוּ  הַתַּלמְוּד  בְּמַדְרֵגתָוֹ?   להְִיוֹת 
צדִַּיקִים הָיוּ  יוֹתֵר  מְאֻחָרִים  בְּדוֹרוֹת  גַּם   שֶׁ
כִּמְעטַ בְּיוֹתֵר,  ְּבוֹהוֹת  ג למְַדְרֵגוֹת  הִגִּיעוּ   שֶׁ
ָּקֵן ועְלַ ה רַבֵּנוּ. כָּךְ מְסֻפָּר עלַ הִלֵּל הַז  כְּמוֹ מֹשֶׁ
רֶה תַּשְׁ שֶׁ לכְךְָ  רְאוּייִם  הָיוּ  שֶׁ הַקָּטָן,  מוּאלֵ   שְׁ
זכַַּאי הָיהָ  לאֹ  דּוֹרָם  שֶׁ אלֶָּא  כיִנהָ,  שְׁ  עלֲיֵהֶם 
תַּדֵּל לְּכלָ אָדָם, אִם ישְִׁ  לכְךְָ. הָרַמְבָּ"ם כָּתַב שֶׁ
להְִיוֹת נתְוּנהָ  רְשׁוּת  ישֵׁ  ויְתְִפַּלֵּל,  קִיעַ   ויְשְַׁ

ה. אָדָם גָּדוֹל  כְּמוֹ מֹשֶׁ

Daf 48: TO BE LIKE MOSHE נוּ ה רַבֵּ מוֹ מֹשֶׁ ף מ׳׳ח: לִהְיוֹת כְּ דַּ

Daf 49: STUDYING TORAH THROUGH 
            DIFFICULTY AND HARD WORK

ף מ׳׳ט: לִמּוּד תּוֹרָה מִתּוֹךְ  דַּ
י וְעָמָל           קֹשִׁ

 בְּלמִּוּד תּוֹרָה וקְִיּוּם מִצוְוֹת ישֵׁ אתְֶגָּר מְיחָֻד
גַּם וּמְצוּקָה.  י  קֹשִׁ ל  שֶׁ בִּזמְַן  מְּדֻבָּר   כְּשֶׁ
ר ב"ה הַכֹּל בְּסֵדֶר מִסָּבִיב ויְשֵׁ תְּנאִָים  כַּאֲשֶׁ
זֹאת לעַשֲׂוֹת  חָשׁוּב  תּוֹרָה  ללִמְֹד   נוֹחִים 
 בְּהַתְמָדָה וּבְעמָָל , אוּלםָ אתְֶגָּר גָּדוֹל יוֹתֵר
גַּם קַּל, אלֶָּא   הוּא לעַשֲׂוֹת זֹאת לאֹ רַק כְּשֶׁ
ועְכִּוּבִים. מִכשְׁוֹליִם  הַרְבֵּה  ויְשֵׁ  ה  קָשֶׁ  אִם 
עוֹסֵק בְּתוֹרָה מִתּוֹךְ מִּי שֶׁ  חֲכמֵָינוּ אוֹמְרִים שֶׁ
מַעתַ ה – תְּפלִָּתוֹ נשְִׁ  הַדַּחַק, מִתּוֹךְ מַצָּב קָשֶׁ
כְּכלָ כִּי  כיִנהָ.  הַשְּׁ זיִו  אתֶ  לרְִאוֹת   וזְוֹכהֶ 
מַרְויִחִים כָּךְ  בְּלמִּוּד,  יוֹתֵר  מִּתְאַמְּציִם   שֶׁ

וּמִתְעלִַּים יוֹתֵר.

הדרן עלך
Masechet Sotah,

we have learned from you, 
and we will return

to learn from you again. 
At a good time, we begin 

Masechet 
Gittin
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From the Torah verse: “A single witness may not testify 
against a party accused of any sin or transgression … 
only on the testimony of two or three witnesses is a case 
deemed established,” we learn that if one witness testifies 
in a beit din (court of law) that Reuven violated a prohibition, 
the witness’s testimony is not accepted. Only the testimony 
of two people together is accepted as credible in a beit din.

However, there is an exception to the rule: “One witness is 
deemed credible in cases of prohibitions.” Meaning: One 
witness is considered reliable to tell their friend whether a 
certain act is mutar (permitted) or assur (prohibited). For 
example, a person sees a mashgiach (kashrut supervisor) and 
asks the mashgiach if everything is kosher. The mashgiach 
replies: “Yes, I watched carefully, and I can testify that 
everything is kosher.” Clearly, this is the testimony of only one 
witness. Is it permissible to accept such testimony? The 
answer is “yes” because the Torah states that regarding 
prohibitions even one witness is trustworthy.

The name of tractate Gittin already indicates 
what it deals with—the get (divorce document). 
A get is the document that a husband gives 
to his wife when he wants to cease being 
her husband. Masechet Gittin opens with the 
matter of a messenger who brings a divorce 
document from a distant land, outside Israel, 
and who is then required to testify that the 
divorce certificate was written and signed in his 
presence. This is because not everyone abroad 
was familiar with the halachot of Gittin, and, 
moreover, it was also difficult to find witnesses 
willing to come from abroad to testify that the 
document had not been forged. From this we 
can learn the greatness of kibbutz galuyot, 
the gathering of all Jews in Eretz Yisrael, the 
Holy Land, and in Jerusalem, the Holy City 
whose liberation we celebrate these days.

הִיא  בַּמֶּה  מְלמֵַּד  כּבְָר  גּטִִּין  מַסֶּכתֶ  שֶׁל  שְׁמָהּ 
עוֹסֶקֶת - בְּגטֵ. גּטֵ הוּא שְׁטָר שֶׁבַּעלַ נוֹתֵן לְאִשָּׁה כּשְֶׁהוּא 

רוֹצהֶ לְהַפְסִיק לִהְיוֹת בַּעלֲָהּ. הַמַּסֶּכתֶ פּוֹתַחַת 
ָּם, מֵחוּץ  מֵּבִיא גֵּט מִמְּדִינתַ הַי לִיחַ שֶׁ שָּׁ בְּכךְָ שֶׁ
ֵּט נכִתְַּב ונְחְֶתַּם  הַג לָאָרֶץ, צרִָיךְ להְָעיִד עלַ כָּךְ שֶׁ
כֻּלָּם  לאֹ  לאָָרֶץ  בְּחוּץ  שֶׁ מִשּׁוּם  זֹאת  בְּפנָיָו. 
ה למְִצֹא עדִֵים  וגְםַ קָשֶׁ ִּטִּין,  ג בְּהִלכְוֹת  בְּקִיאִים 

להְָעיִד  ם  מִשָּׁ ָּבוֹאוּ  י שֶׁ
ָּף.  מְזיֻ איֵנוֹ  הַגֵּט  שֶׁ
לִלְמֹד  ר  אֶפְשָׁ מִכָּךְ 
קִבּוּץ  הוּא  טוֹב  כַּמָּה 
ְּהוּדִים  י שֶׁ גָּלוּיוֹת, 
כֻּלָּם  מִתְקַבְּציִם 
אֶרֶץ  רָאֵל,  ישְִׂ בְּאֶרֶץ 
לַיםִ  וּבִירוּשָׁ הַקֹּדֶשׁ, 
אֶת  שֶׁ  – הַקֹּדֶשׁ  עיִר 
חְרוּרָהּ אָנוּ חוֹגגְיִם  שִׁ

בְּימִָים אֵלֶּה.

Daf 2: TRACTATE GITTIN ין טִּ כֶת גִּ ף ב׳: מַסֶּ דַּ

Daf 3: ONE WITNESS IS DEEMED CREDIBLE
          IN CASES INVOLVING PROHIBITIONS

אִסּוּרִים ף ג׳: עֵד אֶחָד נֶאֱמָן בְּ דַּ

 מֵהַפסָּוּק "לאֹ יקָוּם עדֵ אֶחָד בְאִּישׁ לכְלָ עוָֹן וּלכְלָ חַטָאּת... עלַ פִיּ
אםִ ה עדִֵים יקָוּם דָבָּר", אנָוּ למְֵדִים שֶׁ לשָֹׁ ניֵ עדִֵים אוֹ עלַ פיִּ שְׁ  שְׁ
רְאוּבןֵ  עבַָר עלַ אסִּוּר, איֵן מְקַבלְּיִם אתֶ  עדֵ אחֶָד מֵעיִד בבְּיֵת דִיּן שֶׁ

ניַםִ יחַַד מִתְקַבלֶּתֶ בבְּיֵת דִיּן. ל שְׁ עדֵוּתוֹ. רַק עדֵוּת שֶׁ

מִן יוֹצאֵ  ישֵׁ   אוּלָם 
נאֱֶמָן אֶחָד  "עדֵ   הַכלְָּל: 
עדֵ כלְּוֹמַר:   בְאִּסּוּרִים", 
לַחֲבֵרוֹ לוֹמַר  נאֱֶמָן   אֶחָד 

אוֹ מֻתַרּ  מְסֻיםַּ  דָבָּר   אִם 
ל, אםִ אדָָם רוֹאהֶ  אָסוּר. למְָשָׁ

ל ושְׁוֹאלֵ רוּת שֶׁ גיִּחַ הַכשְַּׁ  אתֶ מַשְׁ
גיִּחַ מַשְׁ ר.  כשֵָּׁ הַכֹלּ  הַאםִ   אוֹתוֹ 

גחְַּתִיּ הִשְׁ אֲניִ  "כןֵּ,  יב:  מֵשִׁ רוּת   הַכשְַּׁ
ר". כשֵָּׁ הַכֹלּ  שֶׁ להְָעיִד  יכָוֹל  ואֲַניִ   ,  הֵיטֵב 

ל עדֵ אחֶָד בִלּבְדַ, הַאםִ  לכִאְוֹרָה- זוֹ עדֵוּת שֶׁ
כזָּוֹ? הַתְשּׁוּבָה הִיא כןֵּ,  נתִָןּ לקְַבלֵּ עדֵוּת שֶׁ
גםַּ לגְּבֵַיּ אִסּוּרִים קָבְעהָ הַתּוֹרָה שֶׁ  מִשּׁוּם שֶׁ

עדֵ אֶחָד נאֱֶמָן.
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Divorces conducted without witnesses are completely invalid. 
During which part of the divorce is it necessary 
to have witnesses? The sages of the Talmud were 
divided on this matter. Rabbi Meir believed that 
the witnesses need to sign the get and their 
signature is what gives validity to the document. 
Now, with that document, the husband can divorce 
his wife. Rabbi Eleazar maintained that according 
to the Torah, there is no need for the witnesses 
to sign a get certificate, rather, it is the obligation 
of the witnesses to be present at the time of 
delivery of the get from the husband to the wife. 

גּרֵוּשִׁין שֶׁנּעַשֲׂוּ בְּליִ עדִֵים - איֵנםָ גּרֵוּשִׁין כּלְלָ. בְּאיֵזהֶ חֵלקֶ 

שֶׁל הַגּרֵוּשִׁין צרִָיךְ שֶׁיּהְִיוּ עדִֵים? בּדְָברָ 

זהֶ נחְֶלקְוּ חַכמְֵי הַתַלּמְוּד הַתַּנּאָיִם. רַבִּי 

מֵאִיר סוֹבֵר כּיִ הָעדִֵים צרְִיכיִם לחְַתֹּם 

הִיא  שֶׁלּהֶָם  והְַחֲתִימָה  הַגּטֵ  עלַ 

הַמַּענֲיִקָה תֹּקֶף לגַּטֵ. כּעָתֵ הַבּעַלַ יכָוֹל 

לגְרֵָשׁ בּוֹ אתֶ הָאשִָּׁה. רַבִּי אלֶעְזָרָ סוֹבֵר 

כּיִ מִדִּין תּוֹרָה איֵן צֹרֶךְ שֶׁהָעדִֵים יחְַתְּמוּ 

הוּא  שֶׁלּהֶָם  הַתַּפקְִיד  אלֶּאָ  הַגּטֵ  עלַ 

הַגּטֵ  מְסִירַת  בְּמַעמֲַד  נוֹכחְִים  להְִיוֹת 

מִן הַבַּעלַ לאִָשָּׁה.

Daf 4:  THE DOCUMENT AND THE WITNESSES טָר וְהָעֵדִים ף ד׳: הַשְּׁ ף ד׳: דַּ דַּ

רָאלֵ עםִ מְצּוַהֶּ הַקָבָּ"ה אתֶ בנְּיֵ ישְִׂ  אחֶָד הֲצוִּוּיםָ הָרִאשׁוֹניִם שֶׁ
בַמִּדְּבָרּ הָאֲרֻכהָּ  להֲַליִכהָ   יצְיִאתָָם 
בטֶ שֵׁ לכְלָ  דְגּלָיִם,  יתַּ  עשֲִׂ  הוּא: 
ל הַדְגּלָיִם יבוּתָם שֶׁ בטֶ. מָה חֲשִׁ  ושְֵׁ
בָאּיִם הֵם  מָה  ו?  עכַשְָׁ  דַוּקְָא 
עלַ הַצוִּּוּי  פשָּׁוּט,  באְֹּפןֶ   לסְַמֵלּ? 
הַיצְּיִאהָ לקְִרַאת  מַגיִּעַ   הַדְגּלָיִם 
 למְַסָעּ ארָֹךְ בַמִּדְּבָרּ ענֲקָ, בּוֹ יכָוֹל
בסְֵּדֶר גדָּוֹל  בִלּבְּוּל   להְִוצָּרֵ 
רַבִיּם רָאלֵ  ישְִׂ בנְּיֵ   הַהֲליִכהָ. 
בָאּיִם והְַדְגּלָיִם  מְאוֹד   ועַצֲוּמִים 
אתֶ ידֵַע  אחֶָד  כלָּ  שֶׁ מֹר  לשְִׁ  בִכּדְֵי 
אוּלםָ, בַמִּדְּבָרּ.  בַהֲּליִכהָ   מְקוֹמוֹ 
דֶגּלֶ כיִּ  לוֹמַר,  נתִָןּ  מַעמֲִיק   באְֹּפןֶ 
אלֵיֶהָ וּמַטָרָּה  לצְבִיְוֹן  סֵמֶל   הוּא 

איִפהָ תַיּךְֵּ הָאדָָם. הֲרָמַת הַדֶגּלֶ מְסַמֶלּתֶ אמֱוּנהָ בַדֶּרֶּךְ, בִשְּׁ  מִשְׁ
עבְּוּד שִׁ ל  שֶׁ אֲרֻכּוֹת  ניִם  שָׁ אחֲַרֵי  ו,  עכַשְָׁ מְסֻימֶֶּת.   וּבַאמֲִירָה 
יצָּאְוּ מֵעבַדְוּת לחְֵרוּת, ו, אחֲַרֵי שֶׁ ה במְִּצרְַיםִ. עכַשְָׁ  ועְבַדְוּת קָשֶׁ
וּמַאמֲִיניִם הַחַייִּם  חֹרִין  כבִּנְיֵ  דְגּלָיִם-  רָאלֵ  ישְִׂ בנְּיֵ   מְניִפיִם 

תֶפּתֶ.ט בַמַּטָּרָּה ואֶמֱוּנהָ מְשֻׁ

One of the first mitzvot that God commands B’nei Yisrael upon 
their setting out on a long trek through the 
desert was the making of banners for each 
tribe. What was the significance of the banners 
right then? What did they symbolize? Simply 
put, the mitzvah to create banners enters 
before embarking on a lengthy journey in an 
enormous desert, where great confusion can 
arise about which direction to go and where to 
be positioned. B’nei Yisrael were very large in 
number and the tribal banners were necessary 
to ensure everyone knew their place while in 
the desert procession. However, on a deeper 
level, it can be said that a banner is a symbol 
of the unique character and goal to which a 
person is linked. Raising the banner symbolizes faith in a path, 
in an aspiration, and makes a defined statement. Now, after long 
years of enslavement and hard labor in Egypt. Now, after coming 
out of slavery toward freedom, B’nei Yisrael waved banners — as 
free people, living and believing in a common goal and faith.
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