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ABSTRACT: Known as a translator and as an observer of the village and 
the of the past, Şt.O. Iosif can also be analyzed from the perspective of the 
religious reasons found in his lyric. Thus, the present study captures the 
poet's attachment to the teachings transmitted by the forefathers, such as: 
prayer made from the soul, recognition of the strength of God the 
boundless love of Christ for us humans, traditions related to certain 
Christian holidays. Even if the poems do not make direct reference to 
biblical events or Christian teachings, we often find church terms: holy, 
church, icon, basil, candle. 
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Nechifor Crainic, analizând lirica lui Şt. Octavian Iosif din care se 

degajă dragostea față de sat și de obiceiurile de la țară, spunea: „este poet al 

armoniei patriarhale”1. Această „armonie patriarhală” este dată și de versurile 

în care vibrează un autentic sentiment religios, prin care se realizează o 

comunicare între om și divinitate. „Poezia religioasă este o formă concretă de 

comunicare, dintotdeauna, a omului cu Dumnezeu”2. Șt.O. Iosif reuşește să 

transmită prin versuri sentimente, cereri și rugăciuni către divinitate, creând 

emoţii şi gânduri izvorâte din adâncul sufletului. Bogăția acestor versuri îl 

acaparează și pe cititor, transformându-l ca parte a comunicării cu Dumnezeu. 

Șt.O. Iosif face parte din categoria poeților care pătrund în inima cititorului, 

versurile lui fiind un liant, o conexiune între cititor și divinitate. 
 

 

1 Nichifor CRAINIC, Spiritualitatea poeziei româneşti, Editura Muzeul Literaturii Române, 
Bucureşti, 1998, p. 113. 
2 Maria-Daniela PĂNĂZAN, Poezia religioasă românească. Eseu monografic, Editura 
Reîntregirea, Alba Iulia, 2006, p. 21-22. 
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În versurile lui poetului găsim o intensificare a sincerității 

sentimentelor și a optimismul propovăduit în credința creștină. Fiind 

conștient de starea în care se află, poetul imploră un semn de milă din partea 

Domnului: „Iartă celuia nedrept:/ De la tronul tău aştept/ Cel din urmă semn 

de milă...” (Rugăciune). Aceast text, care are un mesaj de autentică meditație 

creștină, este presărat de numeroși termeni religioși: ceruri, sfânt, rugă, 

sufletul, căință, îndurare, mântuie. Toți acești termeni trimit spre sentimentul 

de căință, de recunoaștere a puterii divine și a micimii umane: „Doamne, către 

tine-ndrept/ Astăzi ruga mea umilă!”. 

Poetul dă mărturisire convingerilor sale profunde și puternice în 

puterea rugăciunii înălțate către Dumnezeu dintr-un suflet smerit. 

Rugăciunea sinceră, născută dintr-un suflet dornic de mântuire și călăuzire pe 

acest pământ, adresată divinității „tu eşti sfânt şi mare!”, singurului care poate 

să ne izbăvească și să ne facă învingători în luptele de pe acest pământ, 

dovedește credincioșia și smerenia omului care o înalță: „Ca un demon cad 

învins,/ Fulgerat de suferinţă./ În genunchi, cu graiul stins/ Şi cu sufletul 

cuprins/ De obidă şi căinţă”. 

Șt.O. Iosif cere protecție divină pentru a putea trece peste obstacolele 

vieții. Utilizarea termenul „valurile” ne trimite cu gândul la greutățile vieții și 

la ispitele de tot felul: „Dornic braţele-mi întind/ Către cerurile tale:/ Valurile 

mă cuprind,/ Inima mi-o simt murind/ De neţărmuita jale”. Aceste versuri ne 

amintesc de cele ale psalmistului din Vechiul Testament unde cuvântul 

„valurile” este folosit cu același sens: „De n-ar fi fost Domnul cu noi, să spună 

Israel!/ De n-ar fi fost Domnul cu noi, când s-au ridicat oamenii împotriva 

noastră,/ De vii ne-ar fi înghiţit pe noi, când s-a aprins mânia lor împotriva 

noastră./ Apa ne-ar fi înecat pe noi, şuvoi ar fi trecut peste sufletul nostru./ 

Atunci ar fi trecut peste sufletul nostru valuri înspăimântătoare” (Psalmul 

123: 1-5). 

Felul în care poetul se raportează la divinitate și modul în care I se 

adresează lui Dumnezeu, demonstrează preocuparea pentru cele sfinte. 

Poetul nu cere doar ocrotire fizică, ci și o inimă curată. El este constant 

preocupat de relația sa cu Dumnezeu, recunoscând că smerenia este o 

condiție pentru ca rugăciunea să fie ascultată. Poetul își vede nimiciția, 

recunoaște că este învins de patimi și păcate, însă nu disperă, crede că 

Dumnezeu, în sfințenia și bunătatea Sa, se va îndura de el și-l va binecuvânta 

cu pace, mântuire și ocrotire: „Şi pre tine te mai chem:/ Doamne, tu eşti sfânt 

şi mare!/ Mântuie-mă de blestem.../ Către tine plâng şi gem:/ Îndurare!”. 
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Această credință a poetului, învățată de la bunii și străbunii lui, l-au 

apropiat de revista „Semănătoru”, care „evoca satul și trecutul românesc”3. 

Aducerea în atenție a satului, Șt.O. Iosif a făcut-o și prin surprinderea unor 

sărbători religioase care „sunt voinţa adâncă de a trăi a popoarelor, 

manifestată prin înlăturarea zădărniciei timpului şi coborârea în efemer a 

sensurilor adânci şi luminoase ale existenţei”4. O creație în care sărbătoarea 

ocupă un loc central, unde timpul sărbătoresc are rolul de a înlătura timpul 

trecător, este De sărbători. Din primele două strofe ale poeziei se degajă un 

profund sentiment de nostalgie după clipele și obiceiurile copilăriei. Chiar 

dacă „Afară-i noapte neagră; vijelie...” și vântul „se tânguiește... prin 

cotloane”, poetul „la foc” visează la obiceiurile din copilărie „Din țara Doinei, 

dulce Românie!”. Epitetul în inversiune „dulce Romanie” subliniază 

sentimentul de iubire față de lumea de la sat păstrătoare a tradițiilor și a 

doinei, o iubire care îl va însoți indiferent de locurile în care viața îl va purta. 

Nostalgia copilăriei și atracția pentru   trecut   se   corelează   cu 

sentimentul dezrădăcinării. Poetul este preocupat să redea obiceiul 

colindatului din vremea copilăriei: „Văd copilași pe ulițele ninse/ Umblând cu 

steaua și cu Moș-Ajunul”. Visarea la timpul sărbătoresc și la copilărie fac din 

glasurile copiilor să pară „un cor de glasuri stinse...”. Urătorii care colindau pe 

ulițele satului trezesc în poet dorința de a-i chema și de a rememora 

momentele petrecute împreună cu aceștia: „Aș vrea s-alerg spre el, să-i strîng 

în brațe,/ Să-i dăruiesc...”. Melancolia vremurilor de demult îi provoacă 

poetului o stare de tristețe pentru faptul că nu îi mai poate îmbrățișa pe 

copilașii care aduc vestea Nașterii Pruncului în ieslea săracă a Betleemului 

prin mesajul cântat ce trezește un sentiment de profundă pietate şi iubire 

aduse Celui ce este Lumina lumii. Ulițele atât de bine cunoscute de el, precum 

și copiii care umblau cu steaua, fac parte dintr-o lume îndepărtată, pe care 

poetul a lasat-o în urmă concomitent cu plecarea sa la oraș (de aici și 

sentimentul de dezrădăcinare). Momentul de maximă intensitate și tristețe 

rezultă din ultimul vers, în care poetul recunoaște că neputința de a trăi toate 

aceste experiențe fac ca o „lacrimă mi-alunecă pe față...”. 

Motivul Nașterii Mântuitorului apare în strânsă relație cu motivul 

Înverii, lucru surprins foarte bine în creația Isus. În stihurile acestei poezii, 

identificăm teme lirice religioase profunde, precum: iubirea, viața, moartea, 
 

 

3 G. CĂLINESCU, Istoria literaturii române de la origini până în prezent, Editura Nagard, 
Madrid-Paris-Roma-Pelham N.Y., 1980, p. 532. 
4 Vasile BĂNCILĂ, Duhul sărbătorii, Bucureşti, Editura Anastasia, 1996, p. 66. 
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lumina, calvarul. Tema centrală a poeziei este iubirea arătată de Domnul Iisus 

pentru întreaga omenire, temă surprinsă în două tablouri. 

Primul tablou zugrăvește Nașterea Domnului nostru Iisus Hristos, 

momentele cele mai importante care s-au desfășurat în ziua venirii Sale în 

lume: „Veghează-n colț a candelei lumină,/ Învăluind icoana-n raze pale:/ 

Isus, copil, la sânul maicei sale;/ Păstori se miră, magi i se închină”. Poetul 

subliniază misiunea sfântă care I-a fost încredințată Mântuitorului, precum 

și modul în care Acesta alege să-și continue misiunea, în ciuda presimțirilor 

sumbre: „Un zâmbet liniștit, blând, fără vină,/ Și totuși nu știu ce ascunsă jale,/ 

Ce presimțiri de chinuri ideale/ Umbresc în taină fața lui divină”. În ciuda 

presimțirilor, Domnul Iisus își arată iubirea față de oameni prin venirea Sa pe 

pământ. 

Cel de-al doilea tablou surprinde răstignirea lui Hristos pe cruce și 

durerea pe care omenirea i-a provoacat-o Domnului Iisus. Cu alte cuvinte, 

poezia reprezintă o profundă meditație asupra celor două mari evenimente 

din istoria omenirii. Încă de la Nașterea Sa și până la Moartea Sa, Mântuitorul 

a demonstrat iubirea nemărginită pe care a purtat-o omului, deoarece 

„fiecare etapă a pelerinajului Său ne arată taina misiunii Sale”5. Misiunea 

Mântuitorului printre oameni și-a găsit finalitatea în momentul răstignirii 

Sale pe cruce, între tâlhari, deși nu i S-a găsit nicio vină. Cu toate că era Fiul lui 

Dumnezeu și condiția Sa îi permitea să se dea jos de pe cruce, Mântuitorul a 

dus planul de răscumpărare a omului la bun sfârșit. Patimile prin care a trecut, 

pentru a ne salva de la moarte, relevă dragostea Sa: „Știai de-atunci, Isuse, tu 

c-odată,/ Iubind prea mult pe oameni, drept răsplată,/ Vei îndura batjocura 

și-amarul,// Și-ncununat cu spini, urcînd Calvarul”. 

În partea finală a poeziei apare de două ori motivul Crucii: „Pe umăr 

crucea singuri ți-o vei duce/ Și vei muri, strigând la cer, pe cruce ?...”, 

subliniindu-se prin această repetare importanța sacrificiului făcut în locul 

nostru de către Iisus Hristos. Cel mai prețios dar pe care l-a primit omenirea 

a fost săvârșit de Mântuitor pe lemnul Crucii, aceasta simbolizând și iertarea 

primită de la El. În versurile sale izbăvitoare, poetul recunoaște puterea Crucii 

de a asigura desăvârșirea creștină, singura care ne poate aduce iertarea şi 

mântuirea. Poetul îl recunoaște pe Domnul Iisus ca model suprem de Iubire și 

Sacrificiu. Stihurile peziei sunt izvorâte dintr-o inimă curată și dornică de a 

pătrunde tainele sfinte ale Iubirii mesianice și care doresc să 
 

 

5 John BRECK, Unde este Dumnezeu când avem nevoie de El?, Editura Patmos, Cluj- 
Napoca, 2005, p. 86. 
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miște sufletele cititorilor încât să-și ducă cu demnitate crucea, deoarece 

„asumarea Crucii este ușa tainelor interioare ale omului”6. 

Meditația poetului este sinceră, referindu-se la darurile fără de preț pe 

care umanitatea le-a primit, cu toate că nu le merita: iubirea și iertarea. 

Poeziei Isus îi provoacă cititorului un profund sentiment de tristețe pentru 

modul în care omenirea a decis să-L primească pe Domnul Iisus. Mântuitorul a 

venit în lume cu scopul de a o salva, iar oamenii au decis sa-L răstignească pe o 

cruce, nu înainte de a-L umili și de a-L batjocori. Poetul evidențiază 

momentele de singurătate prin care a trecut Mântuitorul, fiind obligat să-și 

ducă „pe umăr crucea singur”. Nu același lucru se poate spune despre om, care 

în cele mai grele momente din viață îl are pe Dumnezeu. Acest lucru apare în 

poezia O rază. În versurile acestei creații, Ștefan Octavian Iosif își dovedește 

convingerile puternice legate de salvarea omului aflat în neputință; salvare 

care vine doar prin putere divină. Se afirmă cu tărie că singurul care poate 

asculta și proteja omul este Dumnezeu: „Alină-ți plânsul, potolește-ți dorul/ 

Și-ntoarce-te spre-Atoteștiutorul:/ El singur numai poate să te-asculte...”. 

Poezia este o descătușare a unui suflet zbuciumat, pe care singurătatea și 

trăirile cotidiene l-au determinat să se simtă un „străin pierdut”. Cu toate că 

fiorul singurătății străbate versurile, poetul este convins că „singurul care 

poate să te-asculte” este Atotștiutorul. Se vede nevoit să se încurajeze și să se 

resemneze că niciun muritor nu-l va ajuta: „Nu vor veni, în orele supreme,/ 

Plângând încet pe nume să te cheme”. Poetul afirmă cu convingerea unui 

creștin autentic că singura cale prin care se poate obține împlinirea și liniștea 

sufletească este prin apropierea de Dumnezeu. 

Declanșarea luminozității din finalul poeziei este rezultatul unor 

convingeri personale ale poetului, care trăiește pe pământ cu nădejdea vie că 

„Dumnezeu pe toți ne are-n pază!”. Îndeamnul către cititori este să privească 

în sus cu recunoștință și cu convingerea faptului că greutățile se vor termina 

în momentul în care își întorc privirea spre Dumnezeu. Prin aceste versuri, 

Șt.O. Iosif dă dovada unui om cu puternice convingeri creștine, unui om care 

își află refugiul în rugăciunea sinceră înălțată spre ceruri. Singura lui speranță 

în această lume este reprezentată de credința puternică în Atotștiutorul, Cel 

care are puterea de a-l ridica. Mângâierea Domnului, în clipa cea mai grea a 

vieții, este comparată cu o rază, care străbate întreaga ființă: „Pe frunte blând 

te-o mângâia c-o rază/ Ce va străbate-ntreaga ta 
 

 

6 Părinte Daniil de la Rarău (SANDU TUDOR), Taina Sfintei Cruci, vol. III, Editura 
Christiana, Bucureşti, 2001, p. 12. 
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ființă.../ Atunci adoarme orice suferință”. Fiorul ce se revarsă în finalul poeziei 

și sentimentul speranței apar în același timp cu conștientizarea faptului că 

Dumnezeu veghează peste întreaga omenire. 

Îndemnul pe care poetul îl adresează cititorului de a se întoarce spre 

divinitate, pentru că El e singurul care ascultă cererile fiilor Săi, ne amintește 

de pasajul biblic din Psalmul 61 în care Dumnezeu este proslăvit pentru 

măreția Sa și pentru că ascultă rugăciunile oamenilor: „Că El este Dumnezeul 

meu şi Mântuitorul meu, Sprijinitorul meu; nu mă voi strămuta./ În 

Dumnezeu este mântuirea mea şi slava mea; Dumnezeu este ajutorul meu şi 

nădejdea mea este în Dumnezeu./ Nădăjduiţi în El toată adunarea poporului; 

revărsaţi înaintea Lui inimile voastre, că El este ajutorul nostru”. 

Pe lângă aceste versuri, care pot fi considerate veritabile rugăciuni sau 

imnuri de laudă la adresa lui Dumnezeu, găsim creații în opera lui Șt.O. Iosif 

în care apar doar sugestii, termeni ce te trimit cu gândul la cele sfinte. De 

exemplu, poezia Amiază este un pastel cu puternice influențe religioase. La 

prima vedere este un tablou de o liniște și pace abisală dintr-un cătun ce 

dormitează, peste care tronează „nourași grăbiți în zare”: „Stam în cerdacul 

casei mele/ Departe, peste vii, privind/ Cum scorburoșii nuci întind/ Pe- 

alocuri negrele umbrele.// Alunec mai departe ochii/ Și peste-un deal văd 

cum dispare,/ Ca trena unei albe rochii,/ Un nouraș grăbit în zare”. Dar, 

semnificațiile acestor versuri sunt mult mai profunde, deoarece în centrul 

cătunului stă de veghe biserica: „Tihnit, cătunul dormitează/ Și, alba-n liniștea 

de-amiază,/ Ocrotitoare-asupra lui,/ Bisericuța sta de pază/ Cum sta o cloșcă 

între pui...”. Comparația din finalul poeziei are puternice valențe religioase. 

Biserica, cea care stă de pază, nu reprezintă o simplă imagine artistică sau o 

comparație naivă, ea este simbolul credinței străbune, păstrătoarea valorilor. 

Dacă în partea liminară a poeziei este descris cătunul, lumea terestră, efemeră, 

treptat prin prezența bisericii acest spațiu se metamorfozează, transpunânu-

ne într-o lume care are în ea ceva etern. Comparația cu pasărea ce-și ocrotește 

puii ne amintește de comparația biblică „De câte ori am vrut să strâng pe copiii 

tăi cum îşi strânge găina puii sub aripi, şi n-aţi vrut!” (Matei, 23: 37), când 

Domnul Iisus le vorbește celor din Ierusalim despre grija și iubirea pe care a 

avut-o față de ei pentru a-i proteja. 

Chiar și portretul bunicii, din poezia omonimă, ne trimite cu gândul 

către cele sfinte. Imaginea bunicii insuflă protecție, bunătate și înțelepciune. 

Din cauza aceasta chipul bunicii poate fi asemănat cu cel dintr-o icoană: „Cu 

părul nins, cu ochii mici/ Și calzi de duioșie,/ Aieve parc-o văd aici/ Icoana 
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firavei bunici/ Din frageda-mi pruncie”. Poezia Bunica este străbătută de un 

fior religios și prin comparația din ultima strofă, în care prezența acestei ființe 

trezește sfială și credință precum în cadrul slujbei din „duminica preasfântă”: 

„De câte ori priveam la ea,/ Cu dor mi-aduc aminte/ Sfiala ce mă cuprindea/ 

Asemuind-o-n mintea mea/ Duminecii preasfinte...”. Prin această figură de stil 

ni se sugerează că bunica prin înțelepciunea ei îi transmite valorile creștine 

nepotului, că ea îl îndrumă spre tradițiile, obiceiurile străbune. Îmaginea 

bunicii păstrătoare a obiceiurilor și a credinței strămoșești apare și în Fusul: 

„Topită de veghere, bunica toarce, toarce,// Mâhnită stă Preasfânta sub 

candela de pază,/ Se irosește-n aer cucernic busuiocul”. Poetul evocă portretul 

bunicii, obiecte, locuri specifice lumii de la sat care impun o viziune de tip 

tradiționalist și care indică atracția pentru trecut și viața religioasă. 

O altă poezie în care apare un termen bisericesc folosit pentru un lucru 

transmis din generație în generație este Cântec Sfânt. Iubirea pentru țară, 

pentru datinile și valorile milenare, de multe ori, se transmit prin cântecul 

specific nouă, doina. Cântecul sfânt este doina pe care a moștenit-o poetul de 

la tatăl său și pe care vrea să o transmită generațiilor viitoare: 

„Cântecul ce-ades ți-l cânt/ Când te-adorm în fapt de seară,/ Puiule, e-un 

cântec sfânt,/ Vechi și simplu de la țară”. Doina este sfântă și prin faplul că 

este cântec „vechi şi simplu de la ţară”, ceea ce impune un respectul asemeni 

credinței străbune. Doina și credința moștenite de la părinții sunt comori ce 

trebuie făcute cunoscute și urmașilor: „Mâine, când voi fi pământ,/ Nu uita 

nici tu — și zi-le,/ Zi-le doina, cântec sfânt,/ La copiii tăi, copile!”. 

Reînviere este un alt text în care Șt.O. Iosif apelează la termeni 

bisericești. Versurile se caracterizată printr-o notă de entuziasm ce se naște 

în momentul sosirii înălțătorului anotimp – primăvara. Transformările care 

se produc în natură odată cu sosirea primăverii invită la contemplație și la 

uitarea grijilor și problemelor cotidiene. Este demn de remarcat lexicul din 

final care trimit la ideea că nimic nu este posibil fără Dumnezeu, la 

recunoașterea atotputerniciei divine: „Puteri dumnezeiești, osana vouă!”. 

Versurile lui Șt.O. Iosif pot fi privite ca veritabile forme artistice de 

comunicare cu divinitatea. Bogăția sentimentelor trezite de stihurile poetului 

îl cuprinde și pe cititor, astfel încât el devine parte a comunicării cu 

Dumnezeu. 
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