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Modern donemin en belirgin 6zelligi, ulasim ve iletisim imkanlarinin gelismesiyle beraber insanlarin diinya ile
kurduklar iligki boyutunun kiiresel o6lcege ulagmasiydi. Boylece insanlar, bazen gesitli gerekgelerle yaptiklari
seyahatlerle bazen gazete, dergi ve kitaplarda okudugu yazilarla i¢inde bulundugu diinyay: birgok boyutuyla daha
yakindan tanima firsati elde etti. Diinya adeta yeniden kesfediliyordu. Tabii, bu durum hem devlet hem toplum olarak
Osmanlilarin diinya hakkindaki bilgi kapasitesini ve algisint dogrudan etkiledi. 19. yiizyila kadar Osmanlilar, diinyanin
geneline dair sahip oldugu bilgi ve kurdugu iligski sinirliydi. Avrupa merkezli seyahatler, sefaretnameler, diinya
cografyasi ve medeniyetine dair ¢esitli kitap, harita ve atlaslar, temel bilgi kaynaklariydi. Ancak 19. yiizyildan itibaren
Osmanlilarin diinyanin geri kalaniyla olan iliskisi, bambaska bir boyuta ulasti. Bu déonemde hem temas kurulan
cografyalar hem de bilgi kaynaklar ¢esitlendi. Boylece diinyadaki siyasi, ekonomik, kiiltiirel ve sosyal gelismelere
dair bilgilere sahip olanlarin sayis1 ciddi 6lgiide artti. Bu baglamda makalede, 19 yiizyilin ikinci yarisindan itibaren
biriktirdikleri bilgi ve tecriibeler 15181inda Osmanlilarin kendi sinirlart digindaki diinyaya dair tasvirlerinin ve algilariin
ipuglar1 verilmeye ¢alisilmaktadir. Bu yapilirken Osmanli’daki diinya algisinin diialist perspektifine dikkat
cekilmektedir. Bu asamada tespit edilen algilarin altinda yatan parametreler goz ardi edilmemektedir. Bunun yani sira
veri ve temaslar ekseninde Osmanlilarin diinyanin geri kalani karsisinda kendilerini nasil konumlandirdiklari izah
edilmektedir. Bu c¢ergevede diinyanin gesitli yerlerine seyahatler yapmus kisilerin yazdig1 seyahatnameler, raporlar,
mektuplar ve gezi notlarinin yani sira gazete ve dergilerde yayimlanan yazilar, makalenin ana kaynaklarini
olusturmaktadir. Boylesine genis bir cografik alan analiz edildigi i¢in hem incelemeyi kolaylastirmak hem Osmanli’nin
diinya perspektifindeki 6nceliklerini tespit etmek adina kitalara (Avrupa, Amerika, Afrika, Asya ve Avustralya) dayali
bir siniflandirmaya gidilmektedir.

Anahtar Sozciikler: Osmanli, diinya, kitalar, medeniyet, seyahat, algi, basin.

Abstract

The most distinctive feature of the modern era was that with the development of transportation and communication
facilities, the scope of people’s relationship with the world reached a global scale. Thus, people gained the opportunity
to get to know the world they lived in more closely in many aspects, sometimes by traveling for various reasons,
sometimes by reading articles in newspapers, magazines and books. The world was almost being rediscovered.
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Naturally, this situation directly affected the knowledge capacity and perception of the Ottomans about the world, as
both state and society. Until the 19th century, the knowledge of the Ottomans about the world at large and the
relationships they had with it were limited. Europe-based travels, embassy reports, and various books, maps, and atlases
on world geography and civilization were the main sources of information. However, from the 19th century onwards,
the Ottomans' relationship with the rest of the world reached a new dimension. During this period, both the
geographical areas contacted and the sources of knowledge diversified. Thus, the number of people who had
information about political, economic, cultural, and social developments around the world increased significantly. In
this context, the article attempts to provide clues about the Ottomans' depictions and perceptions of the world beyond
their borders in the light of the knowledge and experience they accumulated since the second half of the 19th century.
While doing that, attention is drawn to the dualistic perspective of world perception in the Ottoman Empire. At this
stage, the underlying parameters of the determined perceptions are not ignored. Furthermore, it explains how the
Ottomans positioned themselves in the face of the rest of the world in terms of data and contacts. In this framework,
travel books, reports, letters, and tour notes written by individuals who had traveled to various parts of the world as
well as articles published in newspapers and magazines constitute the main sources of the article. Since such a vast
geographical area is analyzed, a classification based on continents (Europe, America, Africa, Asia, and Australia) is
made in order to both facilitate the study and to determine the priorities of the Ottoman Empire in the world perspective.
Keywords: Ottoman, world, continents, civilization, journey, perception, press.

Giris

Cografi bilgi ile sosyo-politik kosullar arasinda tarih boyunca bir iliski s6z konusu olmustur. Ozellikle
Avrupa’nin 15. yiizyilda yeni cografyalara uzanmasi bu durumun géstergesidir. Zira 15-17. ylizyillari arast
Avrupa’da birgok cografyaci, kasif ve haritaci yenilik¢i eserler kaleme almis ve ilk atlaslar gizilmistir
(Ustiiner, 2021, s. 95). 16. yiizyilda Avrupa’da Akdeniz’i, Uzak Dogu’yu, Yeni Diinya’y1 ve Osmanli
topraklarini tasvir eden seyahat ve haritalarda ciddi artis olmakla birlikte bu amacla kurumlar kurulmustur
(Emiralioglu, 2016, s. 3). Osmanli Devleti’'nde ise bireysel ¢abalar s6z konusuydu. Piri Reis’in (6. 1553)
diinya haritalar1 ve Kitab-1 Bahriye adli eseri Osmanli’da bir esigi ifade etmekteydi (Thsanoglu, 2000, ss.
21-22). Seydi Ali Reis (6. 1562), yaptig1 seferlere dair hatira ve izlenimlerine yer verdigi Mir’atii’l- Memalik
ve Hint Okyanusu cografyasina dair bilgiler i¢eren Kitabii’l- Muhit adli eserlerle o donem 6ne ¢ikmaktaydi.
Tunuslu Haci1 Ahmed’in kalp seklindeki Diinya haritas1 ve Cografya Risalesi ise tasvir ettigi yerlerin sosyo-
ekonomik durumlari, etnik ve mezheplerine kadar veriler sunmustur (Ihsanoglu, 2000, ss. 29-31, 35-37).
Klasik donemde Osmanli yonetimi ve cografyacilart diinyaya hiyerarsik bir parametreyle bakiyorlardi.
Onlara gore, merkez alanlar padisahin egemenligini kanitlamak zorunda oldugu Akdeniz gibi yerlerken Hint
Okyanusu ve Yeni Diinya gibi yerler imparatorlugun siyasal iddiasini tasimadig i¢in periferik bolgelerdi
(Emiralioglu, 2016, s. 9). 16. ylizyilda diinya cografyasma dair olusan bilgi ve birikim, Katip Celebi (6.
1657) ve eseri Cihanniima ile sonraki yiizyilda bir iist boyuta taginmistir. Hristiyan, Misliiman ve Pagan
niifuslara gore diinyadaki inang dagilimini gosteren gizelgelerin yani sira haritalart igeriyordu. Ayrica
Dogulu ve Batili kaynaklarindan faydalanarak bes kitayi, kutup bolgelerini ve Japon adalarin tasvir ettigi
Cihanniima, yabanc1 dillere ¢evrilmis ve Osmanli’da diinya algisini genisletmistir (Emiralioglu, 2016, s.
149; Thsanoglu, 2000, s. 87; Gokyay, 1993, ss. 541-542). Avrupa kaynaklarindan gevirilerle 17. yiizyilda
one cikan bir diger isim, Juan Blaeu’nun Atlas Maior/Major (Atlas Mayor) adli eserini terciime eden
Ebubekir Dimegki Efendi’dir (6. 1691). Tasvir edilen yerlerin tarih, cografya, gelenek, egitim ve idari yap1
gibi dinamikleri hakkinda bilgilerin yer aldig1 esere, Osmanli cografyasi da eklenmistir (hsanoglu, 2000,
ss. 109-111). 16. yiizyildan 17. yiizyila diinya bilgisinde meydana gelen bu gelismeler, Osmanli’nin siyasal
giindemiyle iliskiliydi. Seyyah, cografyact ve haritacilarda temel amag, devletin ihtiyacini karsilayacak
pratik bilgilere katki saglamakti. Oyle ki, Katip Celebi ile benzer bir yaklasim i¢inde olan Dimeski,
Avrupa’nin Miisliimanlara olan {istlinliigiinii cografi bilgiye erisim kapasitelerine baglamaktaydi.
Dolayistyla bunlar ¢alismalariyla, diinyaya dair bilgiler sunmanin yani sira gerilemenin baslandigi bir
donemde yoneticilere Osmanli’nin diinyadaki konumunu gozden gec¢irmelerine yardimci olmayi
amagclamaktaydilar (Emiralioglu, 2016, ss. 146-151). Benzer sekilde Ibrahim Miiteferrika (6. 1747) da
devlet adamlarinin tarih ve cografya bilgisiyle bozulan diizene dur diyebilecegini diisiinmekteydi (Sirin,
2009, s. 118). Boylece yaptigi terciimeler, kurdugu matbaa ile Cihanniima gibi cografya eserleri ve haritalari
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basarak hem modern matbu haritalart Osmanli’ya tasidi hem 18. yiizyil diinya bilgisini zenginlestirdi
(Ustiiner, 2021, s. 103; Sabev, 2024, ss. 675-678). Reformist I11. Selim doneminin nitelikli sahsiyetlerinden
Mahmut Raif Efendi (6.1807) terciime geleneginin bir temsilcisiydi. Donemin itibarli Danvil Atlasi’nin ilk
boliimiinde yer alan Avrupa, Asya, Afrika ve Amerika’ya dair dort haritay1 terciime etmistir. Fransizca
yazdig1 ve sonra Tiirkgeye cevrilen Ucéletii’l-Cografiyye adli eseri Cedid Atlas ile basilmstir (Beydilli,
2003, s. 383; BOA., HAT. 34/1681. Tarihsiz).! Onun bu girisimi, 18. yiizyilda Osmanl’nin dig diinyayla
kurdugu iligkiler ve reform programlariyla adeta kurumsallagacak olan sefaretname gelenegiyle paralellik
tagimaktaydi.?

19. yiizyilla dogru evrilirken diinyanin ulasim ve iletisim agindaki altyapisal ilerlemeler ve
modernlesen egitim sistemi, sadece list diizey gorevlilere degil siradan insanlara da diinyadan haberdar olma
firsat1 saglamaktaydi. 19. ylizyildan 20. yiizyila degin adeta modern Evliya Celebi’ler seyahatlere ¢ikiyor,
bunun ¢iktilar1 olan seyahatnameler, gazete ve dergi yazilari ise diinyanin geri kalanina dair detayl bilgiler
veriyordu. Bilhassa gerek iliskinin yogunlugu gerek Osmanli’nin Avrupa merkezli modernlesme
serliveninin etkisiyle Avrupa’ya dair bilgi literatiiriin basat temasi olmustur. Ancak Osmanli’nin kendi
egemenlik sahas1 disindaki diinyaya olan ilgisinde turistik bir geziden 6te sosyo-politik ve ekonomik
parametreler etkili olmaktaydi. Dolayisiyla bu makalede, yazildiklar1 dénemin kosullar1 ekseninde
seyahatnameler, raporlar, gazete ve dergi yazilari, kitap ve makalelere dayanarak Osmanli’da dis diinyaya
dair yapilan tasvirler ve algilayislar ele alinacaktir. Bu yapilirken makalenin sinirliliklar: ve 6ncelikleri s6z
konusudur. Sinirhilik agisindan makalede sunulan diinya algisi, tim Osmanli’ya ait indirgemeci bir
genellemeden 6te ulasilan bilgilerin bir iz diisiimii niteligindedir. Dolayisiyla genis bir resimden ziyade elde
edilen veriler 15181nda bir kesit sunmak hadeflenmektedir. Oncelik konusunda ise makalede, Osmanli’daki
diinya algismin tek boyutlu olmayip farklilik ve ztliklar1 icinde barindiran diialist bir perspektifle
sekillendigi vurgulanmaya calisilmaktadir.

Avrupa: Biz, Onlar ve Medeniyet

Avrupa, modern dénemde model alinan bir rakip olmasi vesilesiyle Osmanli’nin diinya algisinin
merkezindeydi. Boylece ulasim ve haberlesme teknolojisinin gelismesiyle Osmanlilar i¢in sadece
biirokratlar tarafindan yazilan layihalarda, kitaplarda ve haritalarda tasvir edilen bir kita olmaktan ¢ikip
gidip goriilmesi gereken bir yer oldu. Zira ilk seyahatler, daha ¢ok devlet biirokrasisinin iist kademeleri
tarafindan yapilirken 20. yiizyila dogru seyyah profili (gazeteci, yazar, biirokrat, asker, 6grenci, 6gretmen)
ve seyahat cografyasi oldukca ¢esitlenmis ve merak artmisti. Ornegin 1914 yilinda Konya’da eski tarih ve
cografya hocas1 Ali Efendi dahi aralarinda Ingiltere, Fransa, Misir, Rusya ve Romanya gibi yerlerin oldugu
bir seyahate ¢ikmistt (BOA., HR. SFR.4. 874/93, 23 Nisan 1330/6 Mayis 1914; BOA., HR. SFR.4. 631/59,
23 Nisan 1330/6 Mayis 1914). Hayranlik duygusuyla Avrupa sokaklarindan baglayarak modernligin izlerini
siirerken gelismis alt yapisi, diizgiin cadde ve meydanlariyla Avrupa sehirleri, birer medeniyet temsili olarak
Osmanlilar1 karsiliyordu. 1851 yilindaki seyahatinde Londra’nin diizen ve tertibine hayran kalan Mehmet
Rauf’a gore sehir, insanoglunun sahip oldugu gii¢ ve kudretin biiyiikliigiinii gosteriyor, 1867’de Namik
Kemal ise “yer yiiziinde var olan ilerleme yapitlarinin fotografla resmi yapilmis olsa, bugiinkii uygarlig
ancak Londra kadar gosterebilecegini” soylilyordu (Mehmet Rauf, 2022, s. 76; Mardin, 1974, s. 213). Aynm
yil Sultan Abdiilaziz’in Avrupa seyahatine eslik eden Sehzade Murat (V. Murat) Paris’i kastederek, “hayat-
1 medeniye, ancak bdyle yasayisa imkan veren beldelerin kurulmasindan sonra miimkiin olabilir” diyordu
(Kutay, 2012, ss. 67-68). “Paris’te gece oluyor, fakat karanlik olmuyor” diyen Abdiilhak Hamid, sehrin
aydinlatma sistemini vurgularken beraberinde seyahat eden Tahsin Efendi, Paris’i “cennet” olarak
tanimliyor ve oray1 gérmeyenin aleme gelmis sayilmayacagini sdyliiyordu (Enginiin, 2013, ss. 36, 41). 1889
yilinda yaptigi uzun Avrupa seyahatinde Ahmet Mithat Efendi ise, diizenli caddeleri ve memleket
bahgesiyle Lyon’a hayran kaliyorken benzer 6zelliklerle Stockholm’ii gdz alic1 bir sehir olarak tanimliyordu

! Belgenin katalog kiinyesinde Hicri 29/12/1221 (9 Mart 1807) tarihi verilmistir.
2 One ¢ikan sefaretnameler igin bkz. (Yirmisekiz Mehmet Celebi, 2006; Sehdi Osman Efendi, 2011; Ebubekir Ratib
Efendi, 1999; Yesil, 2011).
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(Ahmet Mithat Efendi, 2020, ss. 82, 150). 1895’te Fransa’ya gonderilen Mehmet Enisi igin Nice
medeniyette ilerlemis bir halk i¢in gereken her seye sahipti (Mehmet Enisi, 2008, s. 97). 1912’te
Iskandinavya’y1 gezen Celal Niiri ise Helsinki i¢in “insan kendini bir salonda zannediyor” diyor, Kopenhag
icin ise “i¢i dis1 islenmis, bezenmis, siislenmis bir sedef ¢ekmece” benzetmesi yapiyordu. Ayrica ona gore,
Rusya sehirlerinin de asag1 kalir taraflar1 yoktu. Sen Petersburg ve Moskova’da Avrupa sehirleriyle rekabet
etmek adina bina, heykel ve abideler fazlaca biiyiik yapilmisti1 (Celal Nari, 1997a, ss. 24, 38, 46). Tabii ki,
Osmanlilarin hayranlik duygusunu beslemeyen sehirler de vardi. Bu agamdan itibaren Osmanl algilarinda
zitliklari i¢inde barindiran diialist perspektif kendini gosteriyordu. Cenevre’nin sokaklar1 dar ve yolun iki
tarafinda da bulunan diikkanlarin diizensiz oldugunu sdyleyen Ahmet ihsan, Avrupa’nmn geri kalaninda
gordiigii refah ve serveti burada gormiiyordu (Ahmet ihsan, 2007, ss. 411-412). 1860’larda italya’da
bulunan Abdulhak Nasuhi’ye gore, Napoli-i kadim olarak tanimlanan semtin evleri ufak, eski tip olup yollar1
murdar, diikkanlar1 dar ve Roma, kismen harap olup diinyanin baskenti unvanimi kaybetmisti (Hayrullah
Efendi, 2002, ss. 67, 72). Sokaklari dilenci ve serserilerle dolu, ¢esme ve ¢Opgiiden yoksun olan Lizbon ise
genel Avrupa imajinin disindaydi (Turan, 2021, s. 65). Bunlara ragmen sehirlerin sokaklarinda goriilmeye
baglayan Avrupa medeniyetinin ekonomik ve kiiltiirel sermayesi ise trenler, fabrikalar, kiitliphaneler,
miizeler, tiyatrolar, saraylar ve okullardi. 1867°de sehzade olarak katildig1 gezide gordiiklerine hayran kalan
Sultan II. Abdiilhamid, “biitiin diinya adeta Ingiltere igin ¢alistyordu” tespitinde bulunuyordu (Kutay, 2012,
s. 142). Mehmet Enisi i¢in tren bir “tair-i ma’rifet” (bilgi kusu), “sahin-i ticaret”, “medeniyet ve servet”
demekken Omer Ferid icin ise Avrupa medeniyetin birincil kaynag: elektrik ve buhardi (Mehmet Enisi,
2008, s. 71; Kam, 2021, s. 55). Ozellikle egitim ve bilim, Osmanlilar i¢in Avrupa’nin gipta uyandiran
ahvalinin adeta sifreleriydi. Paris Sefareti Baskatibi, 1838°deki risalesinde Avrupalilar i¢in cehaletin en
utanilacak sey oldugunu, kor ve dilsiz cocuklarin dahi egitildigini yazityordu (Mustafa Sami Efendi, 1996,
ss. 43, 53). Cenap Sahabeddin, Bulgarlarin bagimsizliklarmi kitaplara ve okullara borglu olduklarimi
diisiiniirken Celal Nri diinyanin en gelismis memleketleri arasinda saydigi Finlandiya ve Isveg’te okuma-
yazma bilmeyen kimsenin olmadigim sdylityordu (Sahabeddin, 2020, s. 17; Celal Niri, 1997a, ss. 24, 30).
1838’de heniiz dokuz yiiz bin niifuslu Paris’te kiitiiphane, rasathane, hastane ve tiyatrolarin varligindan s6z
edilirken 1851 yilinda sadece Londra’da on besten fazla tiyatro vardi (Mustafa Sami Efendi, 1996, s. 38;
Turan, 2021, s. 81). Ahmet Mithat, Isve¢’te i¢inde tarihi eserlerin yer aldig1 iki miizenin yani sira her
doneme ve her bilim dalina ait cesitli kitaplarin raflarinda yer aldig1 bir kiitiiphaneden bahsediyordu. Ahmet
Ihsan ise Paris Mili Kiitiiphanesinde ii¢ milyon, Londra’da Britanya Miize Kiitiiphanesinde bir buguk milyon
kitabin oldugunu yaziyordu (Ahmet Mithat Efendi, 2020, s. 149; Ahmet Thsan, 2007, ss. 109, 213). Artik
Avrupa onlar i¢in insan Otesi bir giicii temsil ediyordu. M. Sami Efendi, Avrupa’nin bir biitiin olarak
gelismisligini vurgulamak adina biitiin islerini saat ¢arki gibi kurduklarini sdylerken Ahmet Thsan’a gore,
Londra “Adeta bir makine; hem her ciheti isler makine” idi (Mustafa SAmi Efendi, 1996, s. 44; Ahmet ihsan,
2007, s. 217). 1913°teki gezisinde “medeniyet-gah” dedigi Berlin, Celal Niri i¢in “son tarzda yapilmis bir
makine gibi” ¢alistyorken Omer Ferid’e gore Paris “milyonlarca ciiz’den tesekkiil etmis, daima hareketli bir
makine” idi (Celal Niri, 1997b, ss. 9-10; Kam, 2021, s. 35). Cenap Sahabeddin’e gore ise “her Alman bast
ve her Alman pazusu bir alet ve Almanya bu aletlerden olusan biiyiik bir makine” idi (Sahabeddin, 2020, s.
62).

Osmanl algismda Avrupa, bir yandan makinelesip insan {istii bir giice doniistirken diger yandan
geligsmislik diizeyindeki farkliliklari, insanlar1 ve kusurlariyla normallesiyordu. Bunu o6ncelikleri veya
begenilerine bagl olarak karsilastirmal bir diizlemde isleyerek yapmaktaydilar. Ornegin, niifus, gelismislik
diizeyi ve biiylikliik agisindan Ahmet Mithat, Avrupa’nin baskenti olarak Londra’y1 birinci, Paris ve Berlin’i
ise ikinci siraya koyuyor, Abdiilhak Hamid ise Paris’i “diinya baskenti”, Londra’y1 “miimtaz ve muhtesem”
bir yer olarak niteliyordu (Ahmet Mithat Efendi, 2020, s. 393; Enginiin, 2013, s. 126, 186). Cenap
Sahabeddin, temizlik agisindan bir Fransiz yazardan referansla Berlin’e kiyasla Paris’i ahir, Londra’y1 lagim
ve New York’u domuz yuvasina benzetiyordu (Sahabeddin, 2020, s. 66). Selim Sirr1 i¢in Venedik, “asirlarin
silip gotlirdiigii bir medeniyetin enkazi”, Stockholm ise “terakkiyat-1 haziranin her tiirlii tecelliyat1” idi
(Asiltiirk, 2000, s. 178). Ahmet Thsan ise, amacin muntazam bir sehir gérmek ise bunun alasini Fransa’da
gordiiglinii, sanatkarane faaliyetleri ise Londra’da izledigini belirterek Almanya’dan geriye askeri
diizeninden baska bir sey kalmadigini ve ayrica Paris’i ve Londra’y1 goren birisi i¢in Berlin’in dikkat
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cekmedigini sdyliiyordu. Buna paralel gorgii kurallar1 konusunda Ingiltere ve Fransa halkini Almanlara
tercih ederken egitim baglaminda italyanlari, Avrupa’nin gerisinde goriiyordu (Ahmet Ihsan, 2007, ss. 273,
281, 292, 412). Mehmet Rauf, Ingilizleri “sakin yaratilish ve egitimli”, Seyahatname-i Londra’nin yazari
“sikintili ve karamsar”, Ziya Pasa ise “menfaatperest ve hodpesend” olarak tanimliyordu (Mehmet Rauf,
2022, s. 82; Turan, 2021, s. 80; Sirin, 2009, s. 326). Mehmet Enisi, Almanlarin ¢aligkanligimi vurgulayip
eglence konusunda onlar1 Fransizlar kadar asir1 gébrmiiyorken Faik Sabri’ye gore, Fransizlar ¢ok konugkan
olup hemen ahbaplik kuruyorlardi (Asiltiirk, 2000, s. 395; Faik Sabri, 2017, s. 70). “Fransa mazi, Ingiltere
hal, Almanya istikbal” diyen Celal Niri i¢in Iskandinav iilkeleri arasinda Norveg “harc-1 alem” (alelade),
Isveg “daha kibar”, Danimarka ise “daha geri”ydi (Celal Niiri, 1997b, s. 15; 1997a, ss. 34, 37). Avrupa kendi
icindeki farkliliklarina ragmen oOzellikle kadimin kamusal hayatta geldigi yer, Osmanlilarin dikkatini
cekiyordu. Giindelik hayatta kadinin goriiniirligli, kendileri ile Bati medeniyeti arasindaki farki
gosteriyordu. Bu durum, onlarin Avrupa kadinlarina doniik hayranlik ile yadirgama duygusu arasinda
salinmalarina neden oluyordu. Oyle ki, Cenevre ve Paris’te diikkanlarda ¢alisan kadinlar, erkekleri tiras
eden Ingiliz kadin berberler, birahanede ¢alisan Isvigreli kadimnlar, Finlandiya ve Norveg’teki mebus
kadmlar, edebiyat, tarih ve siyaset iizerine fikir sahibi Parisli {ist siniftan kadinlar, Viyanal tiitlin tiryakisi
madamlar, naziklikleriyle {inlii Peste’nin giizelleri, Ingiltere’de sokaklarda serbestge gezen ve erkek
arkadaglariyla ¢ekinmeden kol kola giren bekar kizlar, Osmanlilarin anlatilarinda &ne ¢ikan kadin
profillerden bazilariyd: (Kam, 2021, s. 48; Ahmet Mithat Efendi, 2020, s. 530; Ahmet Ihsan, 2007, ss. 208,
335; Celal Niiri, 1997a, s. 43; Engintin, 2013, s. 126; Sahabeddin, 2020, s. 143; Mehmet Rauf, 2022, s. 105;
Turan, 2021, s. 152). “O erkegin zebiinu degil, serik ve naziridir” diyen Celal Niri, kadinlarm kuzey
iilkelerinde mevkisinin biiyiik oldugunu vurgularken Omer Faiz Efendi, Avrupa kadinlarin sosyal hayattaki
varligin1 millet olmanin bir geregi olarak goriiyor ve kendi kadinlarinin evin disindaki hayattan habersiz
olusuna hayiflantyordu (Celal Nari, 1997a, s. 43; Kutay, 2012, s. 53). Buna karsin Mehmet Enisi, Fransa
kadinlarinin serbestligini onlar i¢in bir felaket ve zehirlenme olarak goriiyor ve Miisliiman kadinlarmn
evlerinde kalip Islam adetlerine gdre yasamalar1 gerektigini diisiiniiyordu (Mehmet Enisi, 2008, ss. 166,
168). Isvigre’de hukuk tahsili géren Mustafa Rakim, kadinlarin sosyal hayatta goriiniirliigiinii ve hayat
tarzin1 suhluk ve iffetsizlik olarak tanimlarken kendi toplumundan kizlarini “bir mader-i misfik, salon
hanimi, ummi bir kadin” gibi degil “afif bir zevce” olarak yetistirmelerini istiyordu (Mustafa Rakim, 2018,
ss. 38-40).

Sonug olarak Osmanlilarin odag1 sehir ve teknik altyapisindan insanma ve siyasal sistemine
yoneldiginde kusursuz ve hayranlik uyandiran Avrupa algisi sarsiliyordu. Ziya Pasa, Paris ve Londra
sokaklarinda dilenci ve zaptiyeden gecilmedigini, Sadullah Pagsa da Berlin’de kigin fakirler i¢in ¢ok zor
gectigini belirtiyordu (Sirin, 2009, s. 326; Asiltiirk, 2000, s. 561). Yazar1 bilinmeyen Seyahatname-i Londra
adli eserde Ingiliz zenginlerinin zevk ve sefa icinde hayat siirerken ¢ogunlugunun irlandalilardan olusan
caresiz, perisan ve bir kurusa muhta¢ fukaralarin oldugu yaziliyordu (Turan, 2021, ss. 117-118). Ahmet
Ihsan, Ingiltere’de siniflar aras1 makas agikligimi, Omer Faiz Efendi ise is¢i sinifinin yasadig1 yerlerdeki
sefaleti ve fabrika iscilerin haklari i¢in girdikleri miicadeleyi anlatryordu (Ahmet Thsan, 2007, s. 169; Kutay,
2012, s. 212). Celal Nari de Rusya’nin Miisliimanliga diismanca yaklastigini, Ruslastirma politikasi
yiiriittigiini, list tabakanim istibdat yonetimine destek ¢iktigimi ve bunlarin ilerde bir inkilaba meydan
verecegini ifade ediyordu (Celal Niri, 1997a, ss. 13-15, 20). Avrupa’nin kendi i¢indeki sorunlu dinamiklerin
yani sira kita disindaki diinyayla kurdugu iliski ve algilari, Osmanli’daki anlatilar arasindaydi. Ornegin
Namik Kemal, biitiin gelismisligine ragmen Avrupa’daki Osmanli imajinin eksik ve yanlis oldugunu, Tiirk
denilince Hag¢li ordusundakiler misali diinyay1 yerle bir etmek isteyen “vahsi bir agiret” olarak
resmedildigini belirtiyordu (Mardin, 1974, s. 50). Ayni sekilde Faik Sabri, Avrupalilarin Tiirkleri her seyden
bihaber, cahil, mutaassip ve muti vb. sekilde tasvir ettigini sdyliiyordu (Faik Sabri, 2017, ss. 70-74).
BabanzaAde Ismail Hakki da Batililarin kendileri disindaki medeniyetlere bakisini “gittigi memleketi hor ve
hakir, kendi sahsini, kendi milletini o kadar yiiksek goriir ki o memleketin ahalisine kendi lisan ve adatina
vukiifsuzlugundan dolay:1 adetd acir” seklinde ifade ederek Avrupa oryantalizmin ipuglarmi veriyordu
(Babanzade Ismail Hakki, 2015, s. 51). Omer Faiz Efendi ise 19. yiizy1l Avrupa sémiirgeciligini adeta afise

3 Avrupa kadinina dair detayl bilgi i¢in bkz. (Asiltiirk, 2000, ss. 407-445).
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ediyordu: “Tabii imkanlar1 genis, fakat geri kalmig memleketleri kendi namina istismar ederler, buraya idare
edecek yetismis elemanlarint gonderirler, neye ihtiyaclari varsa o maddeleri ¢ok ucuz alirlar,
memleketlerine getirirler, onlart mamul hale koyarlar ve yine o memleketlere satarlar...” (Kutay, 2012, s.
58). Volkan gazetesine gore de Avrupa, bir avug toprak i¢in binlerce insan kani1 déken, menfaatleri ugruna
anlagmalar1 bozan, herkesin hakkina tecaviiz eden bir hilekarken Ahmet Sirani icin ise Islam iilkelerine
doniik saldirilar1 dolayistyla ag bir kurttu (Volkan, Say1 6, 1908, s. 1; Ahmet Sirani, 1911, s. 2355).*

Bunlara ragmen modern “makine” karsisinda biiylilenen Osmanlilarin aklinin bir kosesinde
memleketleri vardi. Boylece temel hareket noktalari, hayran kaldiklar1 Avrupa’nin Osmanli’ya model teskil
etmesiydi. Avrupa’daki gelismisligin kaynagini ilim ve marifete dayandiran Mustafa Sam1 Efendi, bunlarin
gegmiste Islam cografyasinda oldugunu ve halkin arasinda yayginlastirildigi takdirde yararli olacagini
disiiniiyordu (Mustafa Sami Efendi, 1996, ss. 56-57). Osmanli mektepleri i¢in ¢areyi Fransa egitim
sisteminde bulan Hayrullah Efendi ise buna dair tetkik ve arastirmalar yapmak igin Bab-1 Ali’den izin
talebinde bulunmussa da olumsuz cevap almistir (Hayrullah Efendi, 2002, ss. 116-121). 1877°de bir heyetle
Macaristan’da bulunan Mehmet Tevfik, Macarlarin teknolojideki ilerlemelerini egitim sistemlerine
dayandiriyordu. Zira heyet, egitim diizeni ile sanayideki ilerlemenin Macarlarla olan iyi iliskilerle
Osmanli’ya tasinabilecegi timidindeydi (Mehmet Tevfik, 2024, ss. 84-85). Celal Niri i¢in en iyi model
Iskandinav iilkeleriydi. Ciinkii onlar, “serait-i ictimaiyyemize” daha uygundu (Celal Niri, 1997a, s. 35).
Buna ragmen &zellikle modernlesme karsisinda degerlerin korunmasi gerektigi fikri giigliiydii. Omer Faiz
Efendi, “bu memleketlerden her seyi alalim, hatta Miislimanlig1 bile alalim” derken Sultan Abdiilaziz
seyahatinin ikinci imami Hasan Nami Efendi ise “aslimiza halel getirmemek iizere ne alabilirsek, almaya
mecburuz” diyordu (Kutay, 2012, ss. 112-113). Omer Ferid ise, Avrupa’nin teknik altyap1 ve teknolojisini
mutlaka Osmanli’ya taginmasi gerekiyor ancak “bir takim milli iftihar vesilelerimizi kaybetmemeliyiz”
diyordu (Kam, 2021, ss. 55, 63). Bu diizlemde Ahmet Mithat, Avrupa’daki gelismisligi maddi ve manevi
olarak ikiye ayiriyor, bilim ve altyapi ile 6zdeslestirdigi maddi terakkiyi taklit etmek ama manevi terakkiden
kacinmak gerektigini diisliniiyordu (Ahmet Mithat Efendi, 2020, ss. 1000-1001). Edhem Nejad da ahlaki
agindan “terbiyye-i Islamiyye ve 4dat-1 milliyyemize” 6nem verilmesi sartiyla Isvigre, Ingiliz, Alman ve
Amerikan okullarinin 6rnek alinmasimi 6neriyordu (Edhem Nejad, 2015b, s. 63). Aynmi diizlemde Namik
Kemal, Avrupa’nmn teknolojisi, 6zgirlik ve esitlik ilkelerini model gosterirken “kendi ahlakimizin
zorlamalari, kendi ahlakimizin dogru bulular1 uygarlik eserlerinin dalbudak salmasina fazlasiyla yeter”
diyerek biitiinciil batililagsmaya itiraz ediyordu (Mardin, 1974, ss. 167-168, 179).

Amerika: Yeni Diinya’da Terakki ve Vahsiler

19. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren Osmanlilarin Amerika kitasia dair bilgileri artig gostermistir.
Geg sayilabilecek bir zamanda Amerika’y1 giindeme almalarinda bir¢ok parametre devredeydi. Cografi
uzaklik, fazla bilgiye sahip olmama, siyasi ve ekonomik iliskisinin olmamasi, Ingiltere’nin Osmanli-ABD
iliskilerinin gelismesi konusunda isteksizligi ve 1821 Mora isyaninda Amerikalilarin Osmanli karsiti tutumu
bu ilgisizligi beslemisti (Erhan, 2015, ss. 107-113). Ancak 19. yiizyilin ikinci yarisindan itibaren seyahatlere
paralel basin-yayin organlarindaki yazilar, Osmanli’daki Amerika algisinin izini siirmek i¢in 6nemli veriler
sunmaktadir. Bu ¢ercevede, anlatilardaki Amerika iki zit boyutla 6n plana ¢ikmaktadir. Birincisi Avrupa’yla
dahi kiyaslanabilecek diizeyde gelisme gdstermis olan bir Amerika’dir. Ikincisi ise Yerliler baglaminda geri
kalmis bir Amerika tasviridir. Tespit edildigi kadariyla ABD’ye ilk kez 1808’de Kayserili Mehmet Day1 ile
Giritli Mustafa Day1 adl1 Osmanlilar gitmistir. Yazdiklari raporda ABD’nin denizcilik alaninda ¢ok gelisme
kaydettigi ve Osmanli ile iliski kurmayi istedigini belirtmislerdi (Erhan, 2015, s. 108). Buna mukabil Fuat
Pasa, Sultan Abdiilmecid’in de (1839-1861) “miimkiin olsa sadece Avrupa’ya degil, bugiin cihan sahnesine
biiyiik bir kuvvet olarak giren ve her giin bu kudreti artan Amerika’y1 dahi ziyaret etmek isterim” dedigini
kaydetmisti (Kutay, 2012, s. 110). Bir yoniiyle Kuzey Amerika, Avrupa’ya alternatif gelismis bir

4 Makale boyunca yer verilen bu tiir yazilar https:/www.isam.org.tr/ ve https:/www.millikutuphane.gov.tr/ veri
tabanlarindan temin edilmistir. Ayrica bu tiir gazete/mecmua yazilarinin Hicri ve Rumi tarihleri standartlik saglamak
adina Miladi tarihe ¢evrilerek verilmistir.
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medeniyetin semboliiydii. Mecmua-i Ebiizziya’ya gore, Amerikalilar her konuda bir azamet gosterme
arzusunda olup her soruna bir ¢are her ¢areye bir engel bulan kisilerdi. New York’tan Londra’ya {i¢ bucuk
gilinde seyahat edebilecek vapur insa etmeye dahi ¢alistyorlardi (Mecmua-i Ebiizziya, Say1 52, 1886, s.
1662). Boylece bir donem sdmiirgesi oldugu Avrupa’y1 dahi geemisti. Ustelik mecmuada, “kitaat-1 kadime
halki sefine-yi adiye siiratiyle terakki ediyor. Amerika ahalisi ise ekspres siiratiyle ilerliyor” yaziliyordu
(Mecmua-i Ebiizziya, Say1 50, 1886, s. 1576). Paralelinde Amerikalilarm sanayi alanindaki icraatlartyla
olduk¢a mabhir oldugunu, bu gidisle “muhal” (imkansiz) kelimesini liigatten ¢ikartacaklar1 ifade ediliyordu
(Resimli Gazete, Say1 160, 1894, s. 38). 1893 yilinda ABD’de bulunan Ubeydullah Efendi, Amerika’nin bu
geligsmisligini genis bir hiirriyete sahip olusuna bagliyordu (Alkan, 1989, s. 144). 1914 gezi notlarinda Celal
Niri, Amerika’y1 Avrupa’daki bazi ictimai miiessesleri ayaklar1 altina alarak gelisen yeni bir diinya olarak
tanimlryor ve kadin haklar1 konusunda Avrupa’dan daha 6zgiirliik¢ii oldugunu not ediyordu (Celal Niiri,
1922, s. 18). Bu tespitte Amerika’da kadinlara dair olusan kamuoyunun pay1 biiyiiktii. Ornegin Amerika’dan
gonderdigi mektupta Cevad, New York’ta tanik oldugu bir yiiriiyliste donemin kadin hareketlerinden
Siifrajetlerin “kadinlara hakk-1 intihap, lituf degil adalet istiyoruz” gibi yazili pankartlar tasirlarken Antiler
olarak tarif edilen gelenekc¢i kadinlar ise “nisvanin yeri evidir, hakikaten miinevver olan kadinlar i¢in
politikaciliktan daha ulvi maksat vardir” yazili brosiirleri dagittigini yaziyordu (Cevad, 1911a, ss. 534-536).
ABD’nin egitim sistemi, gelismislikle iliskilendirilen bir diger olguydu. 1878 yilinda ABD’den gonderdigi
bir raporda orada bilim ve fennin ilerlemesi birinci hedef oldugunu vurgulayan Grigor Aristarki, egitime
ayrilan biit¢enin hi¢cbir memleketin hayalinde olamayacak biiyiikliikte oldugunu yaziyordu. (BOA., Y. EE.
12/6, Tarihsiz).” Maarif gazetesine gore, Amerika’da tiniversitelerin gelisim gostermesinde zenginlerin
yaptiklar1 yardimlar ciddi rol oynuyordu. Keza yapilan yardimlarla Sikago Universitesi, ingiltere’nin nde
gelen {liniversiteleri olan Cambridge ve Oxford seviyesine ulasacagi diisiiniiliiyordu (Maarif, Say1 85, 1893,
s. 110). Cevad, okullarin ulastig1 yiiksek seviyenin ne Osmanli ne de Avrupa’da oldugunu yaziyordu
(Cevad, 1911b, ss. 382-383). Dolayisiyla ABD, Osmanlilar i¢in yeni firsatlar diinyasiydi. Bazi sahis ve
seyahat sirketlerinin abartil1 ilanlar1 bu algiy1 besliyordu. Ornegin Galata’da bir Amerikan seyahat sirketi
“cebinde para ve adresi olmadigi halde hem para kazanmak hem sanat 6grenmek isteyenler bu sayan-1 hayret
firsattan istifade etmelidir” diyerek ahaliye Amerika, Kanada ve Sidney’de is vaat ediyordu (Geng-Bozkurt,
2010, s. 77). 19. ylizyilin ikinci yarisindan itibaren Osmanli toplumunda meydana gelen ekonomik ve etno-
kiilterel degisime paralel olarak Kuzey Amerika’daki sanayilesme ve Giiney’deki biiyiik tarim igletmelerin
yiikselisi gogii besliyordu. Dolayisiyla mevcut veriler 1518imnda 1860-1914 yillar1 arasindan Osmanli’dan
Amerika’ya gb¢ niifusu yaklasik olarak 1.200.000 oldugu tahmin edilmektedir. Tabii bunlarin iigte birinin
iilkeye geri doniis yaptiklar diislintilityor (Karpat, 1985, ss. 176, 185). Ciinkii bir yoniiyle “firsatlar diyar1”
Amerika’da tutunmak cok kolay degildi. Ornegin 1919-1923 yillar1 aras1 Columbia Universitesinde egitim
alan Sabiha Sertel, Ford otomobil fabrikasinda ¢alisan yabanci is¢ilerin Amerikalilarin yarisi kadar ticret
aldigini, kosullarinin agir oldugunu belirtiyordu. Ahmet Emin Yalman da Anadolu’dan ABD’ye giden
ig¢ilerin diisiik iicret aldiklarini ve sagliklarini kaybedecek kadar kotii yerlerde kaldiklarini gérmiistii (Bali,
2004, ss. 267-268, 286).

Gelismislik seviyesi ekseninde iilkenin siyasal sistemi, din-devlet iligkisi ve dis politikalarma da
dikkat ¢ekiliyordu. Aristarki, raporunda bu konuda detaylar veriyordu. Baskan se¢iminin dort senede bir
yapildigi, adaym Amerika dogumlu olma sarti arandigi, eyalet valilerinin cumhurbagkani tarafindan
secildigi, her eyaletin kongreye ikiser {iye gonderdigi gibi se¢im sistemine dair bilgiler mevcuttu (BOA., Y.
EE. 12/6). Cumhuriyet sistemi dahilinde din-devlet iliskisi agisindan ABD, 6zgiin bir yerdi. Celal Nuri,
Amerika’da din ve devletin genelde birbirinin isine karigmasa da resmi dininin Hristiyanlik oldugunu
yaziyordu. Ornegin paralarinin iizerinde dahi “Allah’a itikat ederiz” yaziyor, kongre dua ile aciliyordu. Bazi
federal hiikiimetler, Allah’a inanmayanlara merasimlerde yer vermezken bazilari onlar1 se¢imlerden
mahrum birakiyordu. Kiliseler arasinda hiyerarsi olmamakla birlikte Mormonlar, baskiya maruz
kalabiliyordu. Ancak zengin Yahudilerin énemli mevkilerde olmasi1 sebebiyle antisemitizmin yaygin
olmadigi kaydedilmistir (Celal Ntiri, 1917, ss. 195-196). Baska bir 6rnek, ¢cok eslilerin ABD’ye girislerinin
yasaklanmasina dairdi. Ahmet Emin, Amerika’ya girisleri sirasinda anarsist ve birden fazla es alma gibi bir

5 Belgenin katalog kiinyesinde Hicri 29/12/1295 (24 Aralik 1878) tarihi verilmektedir.
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niyetleri olmadiklar1 konusunda kendilerinden teminat istendigini belirtirken Zekeriya Sertel, kendisiyle
seyahat eden bir kizin ikinci esi olmadigim yetkilileri inandirmakta zorlanmist1 (Yalman, 2024, s. 137;
Sertel, 1977, s. 98). Bunlara karsin Edhem Nejad, Amerika’y1 inang agisindan en serbest memleket olarak
niteliyordu. Sokaklarda, bah¢elerde ve meydanlarda inanca dair vaaz veren ¢ok kisi olup bir kdsede
dinsizlige dair s6z sdylenirken diger yanda dinin faziletleri anlatilabiliyordu (Edhem Nejad, 2015a, ss. 65-
66). ABD’nin dis siyasetine iliskin de veriler mevcuttu. Giiniimiiziin aksine Celal Niri, emperyalizmi
Amerika geleneklerine aykir1 buluyor, Roma, ingiltere ve Rusya gibi diinyay1 zapt etme gibi bir amag yerine
iktisadi bir “cihangirlik” sergileyebilecegini diigiiniiyordu. Ancak Amerikalilarin kendilerini “World
Power” (Diinya Giicii) olduklarin1 gostermek istediklerini, Cin ve Mangurya ile emperyal politikalar
baglaminda ilgilendiklerini naklediyordu. Celal Niri, yazisina onlarin bu girisimlere ihtiyaclar1 olmadigini,
bunun onlar i¢in masrafli ve tehlikeli olacagi yorumunu da ekliyordu (Celal Nri, 1916, ss. 100-101).
Anlatilarda, ABD’nin Avrupa ile kiyas edilebilir bir diizeyde ilerlemis olmasina yapilan vurgulara ragmen,
bu bilgiler kitaya dair resmin tamamini vermiyordu. Ozellikle Yerli kabilelerin durumu, kitanin ilerici
kimligine aykiriydi. Aslinda Osmanlilar, Yerlilerin basindan gecenlerden habersiz degillerdi. 1864 gibi
erken sayilacak bir tarihteki haberde, Yerlilerin Avrupalilarin “tasallut ve istilas1” neticesinde kitlesel olarak
oldiriildiikleri, geriye kalanlarin ise i¢ taraflara go¢ etmek zorunda kaldiklarini yaziyordu. (Miinif, 1864, s.
208). Kesinlikle eski diinyanin ahalisine benzemedikleri diisiiniiliip onlar i¢in s0yle deniliyordu: “Evsaf-1
maneviyeleri bahsine gelince ziyade cahil ve nadani (bilgisiz) halinde bulunup kiraat ve kitabattan bil
kiilliye bihaber olduklarindan sanayi ve maariften kat’a terakki etmeyip daima bir halde bulunurlar...”
(Miinif, 1864, ss. 208, 211). Yaz1 konusu Siyuklar adindaki Amerikan Yerlileri oldugunda medeniyetten
tam yararlanmadiklar1 ve “bu bicarelerden” nefret etmenin aksine merhamet edilmesi gerektigi yaziliyordu
(Agah, 1892, s. 562). Yer yer Kizilderili ve Hintli olarak adlandirilan bu kabileler ile Amerikalilarin yeni
sahipleri arasinda medeniyet-vahsilik ekseninde hiyerarsik bir iliski kuruluyordu. 1913’te egitim almak
iizere ABD’ye giden Ahmet Emin (Yalman), Kizilderililere egitim veren bir okulun misyonunu onlari
“alem-i vahsetten” alip “en yliksek miitemeddin tepelere mensup sanat sahibi” olarak hayata atilmalarim
saglamak olarak agikliyordu. Dolayisiyla bu okullardan ¢ikan geng Hintliler, kuliibelerde yasayan anne
babalarindan farkli olarak gazete okuyor, bilardo oynuyor, memleket meseleleriyle ilgileniyorlardi (Ahmet
Emin, 1919a, s. 181; 1919b, s. 212). Oyle ki, Ahmet Emin’nin Amerikan Yerlilerine dair algisinda Beyaz
Amerikanci perspektifin ne ¢iktig1 soylenebilir.

Osmanli’daki diinya algilarinda egemen olan diialist anlati, Gliney Amerika i¢in de gegerli olsa da
veriler kuzeye gore daha smirliydi. Ornegin 1865°te Basra Korfezine gitmek iizere yola gikan ancak deniz
kosullarindan dolay1 Brezilya sahillerine zorunlu demir atan Osmanli gemisinin miirettebatlari, Ekvator
¢izgisini ger¢ek sanip onu denizde aramislardi (Mithendis Faik, 2006, s. 33). Bu olay, Osmanli’nin giineye
yabanciligini gosteriyordu. Miithendis Faik, Rio de Janeiro gelismis bir sehir olmakla birlikte etraftaki
kirliligin yol act181 hastaliklar sebebiyle bazi yillar halkin sehri terk ettigini naklediyordu. Ayrica ona gore,
Brezilya zannedildigi gibi altin, elmas ve glimiis gibi degerli madenlerin iilkesi olmaktan uzakti. Hatta bu
bilgiyle zengin olmak i¢in buraya gelen Avrupalilar, yoksulluk i¢indeydi (Miihendis Faik, 2006, ss. 35-37).
Gemilerin birinde imam olarak gorevlendirilen Bagdatli Abdurrahman Efendi, Brezilya’y1 medeniyet olarak
Avrupa’nin gerisinde goriiyor ve dikkati Siyahi Miisliimanlara cekiyordu. Ona gore, kiiciik yasta
Amerika’ya getirildikleri i¢in inanglarini dogru yasayamayan Siyahiler, “cehalet hastaligina” yakalanmigti.
Zira O giline degin Hristiyanligin Beyazlarin Miislimanliin ise sadece Siyahlarin dini oldugunu sanan bu
ahali, imamdan kendilerine dini egitim vermesini istemislerdi (Bagdatli Abdurrahman Efendi, 2021, ss. 22,
27, 47). Sira Yerlilerin tasvirlerine gelince durum daha vahimlesiyordu. Abdurrahman Efendi’ye gore,
“uygarlasmamis” olan Yerlileri “vahsi” yasayislarindan vazgegirme konusunda higbir devlet basarili
olamamusti. Ayrica belli bir dine bagli olmayan ve avcilikla geginen ahalinin daha onceleri ellerine gegen
Siyahileri yedikleri iddiasini dile getiriyordu (Bagdatli Abdurrahman Efendi, 2021, ss. 52-53). H. Agah,
Brezilya, Peru ve Kolombiya gibi giiney iilkelerinde aralarinda insan yiyen kabileler bulunsa da “vahsi”
Hintlilerin oldukga barigsever olup ¢ok nadir savastiklarini yaziyordu (Agah, 1891, ss. 215-216). Buna
ragmen tipki kitanin kuzeyi gibi Brezilya, Arjantin, Sili gibi giiney {ilkeleri, Osmanlilar i¢in daha iyi bir
yasamin kapisiydi. 1908 yilinda 13 yasinda ailesiyle birlikte Humus’tan “mucizevi topraklar” olarak
tanimladigi Sili’ye go¢ eden Yamile Chuaqui (Sili vatandasligindan sonra adi Benedicto Chuaqui Kettlun
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olmus) kendilerinden once gidenlerin gonderdikleri paralarla memleketlerdeki ailelerinin ihtiyaglarini
karsiladiklarint yaziyordu (Kayacik, 2025, ss. 442, 444). Geri donenler oldugu gibi kaldiklar1 yerlere entegre
olup dernekler, dergi ve gazeteler ¢ikaranlar vardi. Ornegin Kettlin, Halil Cibran ve Omer Hayyam’mn
eserlerini Ispanyolca’ya cevirmisti (Geng-Bozkurt, 2010, ss. 98-99; Kayacik, 2025 s. 442). Sonugta
Osmanli’daki ana akim anlatilarda Amerika bir tezatlar kitasiydi. Bir yandan Avrupa’y1 dahi geride
birakacak seviyede gelismisligin onciisiiyken diger yandan yasam tarz ve kosullar temel ihtiyag seviyesinde
kalan Yerlilere ev sahipligi yapiyordu.

Afrika ve Asya: Miislimanhgn izini Siirmek

Ana akim Osmanli anlatilarinda medeniyet ekseninde Avrupa ve Amerika Oteki olarak
konumlandirilirken buna mukabil Afrika ve Asya kendilerine daha yakin goriiliiyordu. Bu durum,
anlatilardaki diinya algismin hiyerarsik bir baglamda sekillenmesine yol agtyordu. Oteki algisina ragmen
geri kalmislik hissi ile Avrupa ve Amerika kendilerine model olustururken Afrika’da Miisliimanlik, Asya’da
ise Miisliimanlikla birlikte Tiirkliik {izerinden aidiyet duygusu 6ne ¢ikmaktaydi. Kuzeyi ve dogusu, Osmanl
egemenligine girmis, giineyi ve ortast Miisliimanlikla 6zdeslestirilmis bir Afrika, Uzak Dogu ve Orta
Asya’dan daha yakin bir konumdaydi. Oyle ki, Sultan Abdiilaziz’in 1862’de “cehalet ve dalalete diisen”
Miislimanlari egitmek iizere din alimi Ebubekir Efendi’yi Giiney Afrika’ya gondermesi bu baglamdaydi
(Omer Liitfi, 2006, s. 24). Ebubekir Efendi’ye gore, Umit Burnu Miisliimanlar1 islam memleketlerine uzak
ve onlarla iligkilerinin az olmasindan dolay1 batil inanglar edinmiglerdi. Misalen kadinlarin baslar1 agik
gezmesi, Hristiyanlar gibi giyinip erkeklerle oturmalari, helal haram gézetmeksizin vahsi hayvan ve hasarati
yemeleri, iki kiz kardegle evlenmeleri, bosanmis kadinla evlenmeyi caiz gérmemeleri, cenazelerini bas asagi
gdmmeleri, ramazan ayinda boyunlarinda tiikiiriik hokkas1 ile gezmeleri gibi islam’a aykir1 davraniglar
edindikleri not edilmistir (Omer Liitfi, 2006, ss. 55, 81, 101; Miihendis Faik, 2006, s. 53). Dolayisiyla bu
veriler 1s181nda Afrika’da 1slah edilmesi gereken ahali algisi 6ne ¢ikiyordu. Nusret Hilmi’ye gore, gezinmek
icin atlari, ticarette katirlar1 kullanan Habeslilerde sanayi pek gelismemis ve ilim yok denecek kadar azdi.
Niifuslarn gittik¢ce azalan San Tomas adasi sakinlerinin kalanlari, oraya gelen Avrupalilarin hizmetgileri ve
esirleriydi. Hotantolular ise, maisetlerinin diizensizliginden dolay1 kirk yagina varmadan &lityor ve kiigiik
yasta ¢ocuklar1 hadim ettikleri iddia ediliyordu (Kandiyeli Nusret Hilmi, 1894a, s. 378; 1894b, ss. 395-396).
Ahmed Hilmi, 1911°de yayinladig1 etnografik eserinde ise Afrika halklarina dair anlatis1 ¢ok yonliidiir. Ona
gore, Sahra Tibulari, “gayet hunhar, vahsete meyyal” ancak “cesur” ve “pek zeki”ydiler. Fllalar, “sebatlar
ve zekdlan sayesinde Afrika’nin en medenilesmis kavmi”yken Havzalilar “en sanatkar halk”, miisterek
miilk anlayisina sahip olmalar1 dolayisiyla Uganda daglilar1 “Siyahi sosyalistler”, Bantular “sulhperver” ve
“eglenceye merakli”, Ekvator Yamyamlar “yakisikli” ve “zeki”, Dahomey ahalisi “en vahsi ve en ahlaksiz”
halk, Gallahlar ise “yakisikli, cesur ve zeki” olmakla birlikte kahve tiretiminde meshurdu (Sehbenderzade
Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 189, 191-192, 215-216, 218, 223). Avrupalilarin Afrika’ya doniik somiirge
girisimi ise Osmanli basminin dikkatinden kagmiyordu. Belgikalilar, Kongo’ya, Ingilizler, Orta ve Giiney
Afrika’ya kesif heyetleri gonderdigini yazan gazete, Orta Afrika gollerinde vapur isletmek igin Ingiliz
sirketlerinin girisimlerinden bahsediyordu (Mirat-1 Alem, Say1 1, 1884, s. 19). Bununla birlikte Avrupa
somiirgeciligine karst Afrikalilarin yer yer direnisi de vurgulaniyordu. Kongo’dan Balamba kabilesi,
iilkelerine yabancilari girmesi konusunda muhafazakar ve hiirriyetperverler olarak ikiye ayrilmislardi.
Habegsliler ise Italyanlara ciddi bir darbe vurmalari dolayistyla medeni bir kavimdi. Ciinkii Ahmed Hilmi’ye
gore, Avrupalilar nazarinda medeni sayillmak i¢in kendilerini tokatlamak lazim gelirdi (Sehbenderzade
Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 216, 222). Onun Avrupa sOmiirgeciligine karsi Afrika’da alternatif
medeniyetin adresi, Osmanli’nin resmi algisina paralel olarak Islamiyetti. Ona gore, kitadaki Miisliimanlar
dini bilgiden yoksun ve Hristiyanlarin misyonerlik faaliyetlerinin kiskacindaydi. Bunun igin Islam
ulemasimin gorevinin sahipsiz kalmis olan dindaslarm yardimma kosmak ve Islam egitiminden onlari
nasiplendirmek oldugunu diisiiniiyordu (Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2015, ss. 63-64).
Nihayetinde Osmanli anlatilarinda Afrika, renkli bir sosyo-kiiltirel dinamige sahip olmakla birlikte
somiirgeci rekabetin oldugu ve Miislimanlik ekseninde Osmanlilarin aidiyet ve sorumluluk hissettigi bir
yerdi.
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Osmanli’daki Afrika’ya dair gerek gelismislik seviyesi gerek siyasal baglamda kendilerini iist otorite
olarak konumlandirma hali Asya i¢in de gegerliydi. Ozellikle Avrupa’da ciddi toprak kayiplari yasamasinmn
ardindan siyasal olarak Tiirk-Islamci bir ideolojiye evrilen Osmanli’da énemli bir kisim gevreler, cografi
olarak yoniinii tarihsel aidiyet kurdugu Asya’ya doniiyordu. Buraya yapilan seyahatleri, Tiirk-Islam kimligi
karakterize etmekteydi. Bu baglamla Iran, Asya icin mekéansal olarak bir gecis iilkesiyken Islam
medeniyetinin bir parcasi ama gelismislik agisindan Osmanli’nin gerisinde goriilityordu. 1873-1877, 1895-
1897°de diplomat olarak gérev alan Miinif Pasa, iran’1n idari ve ekonomik durumu karsisinda Osmanli’nin
haline siikrediyor, Mehmet Rebii Pasa da 1898°deki raporunda Iran’1 “her tiirlii tanzimat ve tensikattan
kiilliyen mahrum” buluyordu (Atmaca, 2015, s. 107). Iran’1 Osmanli’ya gére daha pahali ve bereketsiz bulan
Siileyman Siikrii, askerlerin sefaletten ezildigini, tasradaki memurlarin basima buyruk olmalar1 vesilesiyle
kendi yerlerinde birer sah, yonetimin ise “her tiirlii kemalattan” yiiz ¢evirmis, “kéhne-perest” oldugunu
yaziyordu (Siileyman Siikrii, 2013, ss. 120, 128). II. Mesrutiyet ilan1, sah yonetimine kars1 bu olumsuz algiy1
besledi. Basinda tasradaki elitler “kiiciik feodaller”, sah da “biiyiik feodal” olarak tanimlaniyor, hiikiimet
“otokratik” bulunuyor ve mesrutiyetgiler desteklenirken sah elestiriliyordu (Restilzdide Mehmed Emin,
2017, s. 77; Beyaniilhak, Say1 2, 1908, s. 14; Vahdeti, 1909, s. 2). Ancak [ran’in Islami kimligi ve diisiin
diinyasma katki sunan sahsiyetleri goz ardi edilmiyordu. Restlzdde Mehmet Emin, “Arablar Islimiyet’in
miivellidi, Iraniler miirebbisi, Tiirkler de miidafi’idir” tespitinde bulunuyor, Gazali, Ibni Sina, Zemahseri,
Firdevsi, Sadi ve Hafiz gibi alimlerin varligina atif yaparak Farsganin Fransizca seviyesinde gelistigini
soyliiyordu (Restilzide Mehmed Emin, 2017, s. 78). Ahmed Hilmi de Ismaili, Hurufi, ibahi ve Babiler gibi
mezheplerin varligini “Aryani ailenin hayalperestliginin genisligi ve hayale doymamasina” baglasa da iran’1
Islam’a biiyiik hizmetler etmis miinevverlerin muhiti olarak gériiyor ve her tiirlii soruna ragmen “yeni
medeniyet merkezlerinden bir olacagini” diisiiniiyordu (Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 64-
66). Islam ekseninde iran ile ayni medeniyet havzasi iginde olsa da Osmanlilarin, orada yasamlanlar
karsinda kendine dogrudan bir sorumluluk yiikledigi sdylenemez. Ancak s6z konusu Tiirkistan (Orta Asya),
Afganistan ve Hindistan oldugunda Osmanli’daki algilarda kurtarici bir pozisyonun egemen oldugu
gorlilmektedir. Bu diizlemde Orta Asya, Rusya ve Cin’in niifuzu arasinda sikismig, asimilasyon
politikalarina muhatap ve geri birakilmig bir halk durumundayken Osmanlilar tarafindan da ihmal edilmis
bir cografyaydi. Mehmet Emin Efendi’nin 1877’de ¢iktig1 seyahatin kitabina 6nséz yazan Ahmet Mithat,
Osmanlilarin “manevi uzantilar1” olarak tanimladigi Orta Asya’y1 bilmediklerine dair ifadeleri ve Ahmed
Hilmi’nin Kirgizlarin cahilligini “Osmanli Tiirkleri kardeslerinden higbir himmet” gdrmemelerine
baglamasi, ihmalkarliga birer sitemdi (Mehmet Emin Efendi, 2000, s. XI; Sehbenderzade Filibeli Ahmed
Hilmi, 2021, s. 76). Bu agidan bakildiginda Osmanli’da bir kisim ¢evrelerin buraya ilgilerinin altinda hem
Osmanli’nin siyasi krizlerine bir ¢ikis kapisi aralamak hem bu ihmal edilmisligi sonlandirmak yattig:
diisiiniilebilir. Oyle ki, Mehmet Emin Efendi seyahat amacin1 “Islam birligi binisma” bir tas koymak olarak
acikliyor, Ittihatc1 kadro tarafindan 1914’te bolgeye gonderilen Habibzade Ahmet Kemal, “cehalet
karanliklar1 altinda bogulmakta olan kan kardesleri’yle yakindan temasa gegctigini soyliiyordu. Ayni1 yillarda
Adil Hikmet Bey ve arkadaslar1 gidislerini irkdaglarin1 aydinlatmak ve oralara “biraz nur serpmek” diye
gerekcelendiriyordu (Mehmet Emin Efendi, 2000, s. 76; Habibzade Ahmet Kemal, 2021, s. 52; Adil Hikmet
Bey, 2022, ss. 27, 407). Zira M. Emin Efendi, Tiirkmenlerin Rus yanlis1 ve karsiti olarak birbirlerine karsi
savagtiklarmi, bir kismmnin Ermeni tiiccarlar ve Ruslar tarafindan yozlastirildigini yaziyordu. Paralelinde
Avrupa sehirlerindeki gelismisligin goriintirliigiine karsin Orta Asya, onun igin baymdir olmamis bir “kum
deryas1”ydi. Hatta zamanin, Harezmilere baskentlik yapmis olan Kohne-Urgeng “harap ve bitap” hale
getirirken “Amerika gibi nice ¢olii sen ve giilsen” kildigini sdyleyerek iiziilmekteydi (Mehmet Emin Efendi,
2000, ss. 31, 52, 76, 98-99). Sibirya asilli olan Abdiirresid ibrahim’in 1907’ deki Taskent tasvirinde ise sehir
adeta ikiye ayrilmistir. Sehrin Rus tarafi muntazam bina ve caddeleriyle Avrupa’yr andirryorken Islam
Taskent’i ise ¢ok ihmal edilmisti. Miisliimanlar, cogunluk olsalar da belediye meclislerinin ii¢te bir oraninda
temsil ediliyor ve Ruslarin sahip oldugu vatandaglik haklarindan mahrum birakiliyorlardi. Benzer durum
Fergane sehri icin de gecerliydi (Abdiirresid ibrahim, 2012, ss. 62-63, 79). Ancak bdlge bundan ibaret
degildi. Adil Hikmet, “filhakika Tirkistan ahalisi bizim tasavvurumuz gibi basit insanlar degillermis”
diyerek bolge halkina dair eksik algilarin1 vurguluyordu (Adil Hikmet Bey, 2022, s. 407). Dolayisiyla
aralarinda “Farsga siirler ve edebiyatla ugrasan” ve “parlak bir zekdya sahip” olanlarin bulundugu
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Taskentliler, “sanat ve ticaret erbab1” Buharalilar ve her yan1 medrese olan Buhara, verimli topraklara sahip
Kasgar, “tabiaten pek iyi ve ali miza¢li” Kucarlilar, aralarinda okuma yazmanin yaygin oldugu “cok zeki”
Kazaklar, “hayvan yetistirmekte biitiin Orta Asya’da benzersiz” ve “zevcelerine karsi biiyiik bir hiirmet ve
muhabbet beslemekte meshur” Tiirkmenler, “diinyanin en iyi siivarileri” Kirgizlar, “sen ve satir” Yakutlar,
“pek sulhperver” Samoyedler ve onlardan “daha cesur, daha metin, daha mahir asker” goriilmeyen
Mogollar, Orta Asya’nin diger yiiziinii temsil ediyordu (Abdiirresid ibrahim, 2012, ss. 65, 69-71, 84;
Habibzade Ahmet Kemal, 2021, ss. 50, 134; Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 73-90).
Afganistan anlatisinda ise somiirgeci rekabet ve Miisliimanlik vurgusu vardi. II. Abdiilhamid
tarafindan konsolos olarak gonderilen Ahmed Hamdi, Afganistan’m Ingiliz ve Rus niifuzunun rekabet alan
oldugunu belirtiyor, Afganlar1 zorluklara dayanikli, kan dokmeye meyilli ve dindar olarak niteliyordu
(Sirvanli Ahmet Hamdi Efendi, 1995, ss.156-157). Ahmed Hilmi ise, Afganlarin kabile ve aileye ayrilmalari
dolayisiyla onlardan bir kavmiyet olusturmanin zor olmakla birlikte Ingilizlerin bundan dolay1
Afganistan’in iggalinin zor oldugunu sdylediklerini belirtiyordu. Ayrica ona gore, Afganlarin “istiklal
perver” olmalaria karsin “cehalet ve ahlaki vahset” aralarinda pek yaygindi. Ekseri daglilar arasinda Islam
inanci1 ise kabulden ibaretti (Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 67-68). Hikmet gazetesi ise
Afganlilari, “Islamiyet’in abrisu”, “istikbali olan akvam-1 necibe”, “miitedeyyin”, “Osmanlilara muhib” ve
“yigit kavim” olarak tarif ediyordu. Ayrica reformcu Habibullah Han’1 “milletini seven terakki ve teallye
agik” biri olarak goriiyor ve Afganlar1 geldikleri seviye baglaminda terakkiye kayitsiz kalmasalar da hala
yolun basinda olduklarini yaziyordu (Hikmet, Say1 24, 1910, s. 3). Zira bu gelismislige katki sunmak i¢in
bizzat Emir tarafindan 1906’da Afganistan’a davet edilen Osmanli heyetindeki Mehmet Fazli’nin notlarinda
gelismis Afganistan tasviri 6ne ¢ikiyordu: Yapilan yatirimlarla “goniil alic1 bir manzara” sunan Kabil,
“gayet zengin altin madeni”ne sahip Kandahar, “yollar1 muntazam ve gayet soguk” olan Gazne, tesettiirii
onemseyen sehirli kadinlar, erkeklerden kagmayan dagh kadinlar, miikemmel medreseler, miiderrisler ve
ihtiyacina yetecek fabrikalar... (Mehmed Fazli, 2008, ss. 69-71, 76-82). Afganistan’a doniik diialist anlati,
smifsal ve kiiltiirel olarak gesitli olan Hindistan igin daha da belirginlesiyordu. Ingilizlerin yiizyillardir siiren
somiirgesi, Osmanlilarin Hindistan anlatilarinda 6ne ¢ikan olguydu. Dolayisiyla Hindistan, emperyal
cikarlar ugruna her tiirlii kétiiliige ugramis, soyulmus, ahalisi agir vergiler altinda ezilmis bir yerdi. Oyle ki,
ahali “emlak bizim ise mahsul Ingilizlerindir” sdziiyle durumu 6zetliyordu (Siileyman Siikrii, 2013, s. 439;
Sirvanli Ahmed Hamdi, 1995, s. 100). Abdiirresid Ibrahim de seyahatinin Hindistan ayaginda ingiltere nin
gelirlerini buradan temin etmesine ragmen halkin sorunlarina duyarsiz kaldigini ve “giizel yapilmis birkag
caddenin giizelligi Ingilizlere atfolunur. Kusur, noksan ve kabahatten ne gériirlerse Islam dinine yiiklerler”
diyerek adeta oryantalizme elestiri getiriyordu (Abdiirresid Ibrahim, 2012, s. 699). Benzer baglamda
Abdiilhak Hamid, Ingiltere’de Islam dostu bir ingiliz’in dahi halifelige bagliliklarindan dolay1
Hindistan’daki Miislimanlar1 diisman olarak gordiigiinii ve Osmanli’nin bu aidiyete karsilik vermesi
gerektigini sdyliiyordu. Bu fikri Sadrazam Said Pasa’ya ilettiginde, “biz Aydin vilayetini idareye kadir
olalim da ondan sonra Hindistan’1 diisiinelim” cevabini alryordu (Enginiin, 2013, s. 160). Benzer duygularla
Hintliler 6zelinde Miisliimanlarin baska bir devletin egemenligi altinda olusunu sorgulayan O. Faiz Efendi
ise elestirel nitelikte su yorumu yapiyordu: “onlar1 biz basibos biraktik, ingiliz gitti, aldi...” (Kutay, 2012,
s. 83). Ancak bizzat Hintliler, belli araliklarla somiirge yonetimine tepkisiz kalmamislardir. Hindistan’in
hemen hemen her yerinde kurulan komitelerin Ingilizlere kars1 halki baskaldirtya davet ettigi ve geng
Hintliler arasinda “insani izzet ve milli gayret fikrinin” uyandigi yaziliyordu (Abdulahad Davud, 1908, s.
240; Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, s. 157). Somiirgeciligin golgesinde dahi Hindistan’in
heterojen etno-dini ve sinifsal dinamikleri Osmanli anlatilarinda yer buluyordu. 1400 adet lisanin
varligindan soz ediliyor, inang ¢esitliligi konusunda Hindistan, diinyadaki biitlin din ve mezheplerin yuvasi
olarak addediliyordu (Siilleyman Siikrii, 2013, s. 446; Abdiirresid Ibrahim, 2012, s. 742). Ancak genel
kanaat, inang farki gdzetmeksizin ahalinin din konusunda tutucu olduklarina dairdi. Bu yiizden
“miitedeyyin”, “mutaassip”, “cahilce taassup”, “hurafeperest” gibi kavramlar etrafinda anlatilar inga
olunmaktayd: (Yenicesmeli Hafiz Faik Efendi, 2014, s. 64; Abdiirresid ibrahim, 2012 s. 698; Enginiin,
2013, s. 158). Ornegin Mecusi bir bakkal, Miisliiman miisteriyi diikkdnina almayip uzun sapli kiirek
araciligiyla aligveris yapiyordu. Hindular inanglarina ters gelmesinden dolayr bayramda kurban kesen
Miisliimanlara saldirtyordu (Abdiirresid Ibrahim, 2012 s. 779-780; Volkan, Say1 51, 1909, s. 4). Sehirler ise
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gelismislik diizeyi acisinda iki yonliiydii. Ornegin limani, genis cadde ve bulvarlari, arabalar ve elektrikli
tramvaylariyla Bombay bir Avrupa sehrini andirtyor ancak belli bir kisimdan sonra bunun yerini dar
sokaklar ve pislik birakiyordu. Aynisi Kalkiita i¢in gecerli olup gelismiglik ve diizen agisindan sehir siyah
ve beyaz adiyla iki mahalleye ayriliyordu (Abdiirresid Ibrahim, 2012, s. 702; Sirvanli Ahmed Hamdi, 1995,
ss. 41-42). Ancak s6z konusu halkin refah seviyesi oldugunda fakirlik adeta Hindistan ile 6zdeslesiyordu.
Buradaki fukaraligmn higbir memleketle kiyas olunamayacagmi belirten Abdiirresid Ibrahim, sehirlerin
sokaklarinda aralarinda miizmin hastaliklarin hizla yayildig: kitlesel boyutta evsiz fukaralara rastliyor ve
bundan 1ngi1iz yonetimini sorumlu tutuyordu (Abdiirresid Ibrahim, 2012, ss. 698, 716). Stileyman Siikri,
Hindistan’da bir donem agliktan on bes milyon insanin telef oldugunu ve yonetimin emrinde ¢aligan yerli
askerlerin dahi “sefalet ve maisetleri ne derece acikli ise taam tedarikleri o derece giiliing” oldugunu
soyliiyor, Hafiz Faik ise ekserisi rengberlik, hamallik ve arabacilik yapan Bombay’daki Hindularin oldukga
fakir olduklarini yaziyordu (Siileyman Siikrii, 2013, ss. 456, 458; Yenigesmeli Hafiz Faik Efendi, 2014, s.
69).

Dikkatler Uzakdogu’ya gevrildiginde ayn1 medeniyet catisinda olmalarina ragmen Cin ile Japonya
arasindaki gelismislik diizeyindeki fark, goze ¢arpiyor. Mecmua-i Ebiizziya, Cinlilerin sahip olduklari
“zeka”, “fetanet” ve “pesendlik” ile hi¢cbir kavme benzemedigini belirtirken sahip olduklar1 “kibir” ve
“nahvet” dolayisiyla kusurlarini goremediklerini yaziyordu (Mecmua-i Ebiizziya, Say1 25, 1882, s. 792).
Ustelik, 1893’te Asya’ya seyahat eden Mustafa bin Mustafa, gelisen diinyayr gurura kapilan Cin
imparatorunun “cansiz bir kalip gibi” izlemesine hayret ediyordu (Mustafa bin Mustafa, 2010, s. 119). Buna
karsin Abdiirresid ibrahim, Cinlilerde “milli taassup her seyden daha mukaddes” oldugunu ve Avrupa’da
Osmanlilarin feslerinden utanirken onlarin milli elbiseleriyle gurur duydugunu sdyliiyordu. Adil Hikmet ise
Avrupa metalarina karsit mesafeli oluslarii vatanperverlik olarak niteleyerek Cinlileri adeta takdir ediyordu
(Abdiirresid ibrahim, 2012, s. 603; Adil Hikmet Bey, 2022, s. 357). Ancak bir yandan Cinlilerin kendini
cok begendiklerinden i¢ kisimdakilerin “iptidai bir hayat” siirdiikleri diger yandan gelecegi kazanmak adina
cok caba sarf edip kendi yazilarin1 bile degistirme niyeti tagidiklarini ifade ediyordu (Adil Hikmet Bey,
2022, s. 358). Bu ikililik, Cinlilerin gelenek ile yenilik arasinda salinislarina dikkat ¢ekmek agisindan iyi
bir 6rnektir. Cin’deki sefalet ve Avrupa’nin oradaki niifuzu ise anlatilarda vurgulanan bir diger konuydu.
Kanton nehrindeki ¢ok sayida kayiklarin karada yasayamayacak kadar fakir olan Cinlilerin evi oldugu ve
hirsizligin yayginligindan dolay1 sokak baslara kapilar konuldugu, Singinsa’da ise Cinlilerin sefalet ve
pislik icinde yasadig1 anlatiliyordu (Mustafa bin Mustafa, 2010, ss. 98, 113; Habibzade Ahmet Kemal, 2021,
s. 207). Gelismisligin sembolii Sangay ise Amerika ve Avrupalilar tarafindan Cinlilere verilen yillik bir
iicret karsiliginda adeta isgal edilmis olup Cinli biri Avrupalinin bulundugu bir parka, tiyatro ve sinemaya
giremiyor, aligveris edemiyor ve tiim agir islerde cok ciizi fiyatlarla ¢calistiriliyordu (Habibzade Ahmet
Kemal, 2021, ss. 252-254; Siileyman Siikrii, 2013, s. 487). Abdiirresid Ibrahim, Avrupa sémiirgeciligi
baglaminda Cinlileri Hintlilerden sonra “en mazlum halk” olarak tanimliyor ve onlar i¢in adeta kurtulusu
Japonlarla birlesmede gériiyordu (Abdiirresid ibrahim, 2012, ss. 608-610). Zira sira Japonya tasvirlerine
geldiginde somiirgeci rekabetin oldugu ve yardima muhtag Asya imaji, yerini Avrupa’yla kafa tutabilecek
seviyeye ulagmis ve rol model bir medeniyete birakiyordu. Geligmislik seviyesi Avrupa’da oldugu gibi
sokaklarda kendini gostermeye basliyordu. Sokaklarin temizligi, diizenli olusu ve gece aydinlatma sistemi,
yaygin telgraf ve tren hatlari, depreme dayanikli ve gliven ortamindan dolay1 kilitsiz evlerin yani sira say1siz
fabrikadan bahsediliyordu (Mustafa bin Mustafa, 2010, ss. 124, 128-130). Bu anlat1 etrafinda Japon ve
Japonya’ya dair “Asya’nin en miiterakki ve en miinevver milleti”, “idraki ¢cok kuvvetli”, “istikbali gayet
parlak”, “vatanperver” ve “ataleti sevmez” gibi hayranlik ifadeleri gdzlemlenmektedir (Adil Hikmet Bey,
2022, s. 368; Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, s. 107; Abdiirresid Ibrahim, 2012, s. 503;
Samizade Siireyya, 2001, s. 52). Dolayisiyla Osmanli’daki anlatilarda, Japonlarin Avrupa ve Amerikalilara
dahi meydan okuyacak seviyede gelismesinin nedenleri arasinda Avrupa ilim ve sanayisini kisa siirede alip
tatbik etmeleri ve hiikiimetin kabiliyet sahiplerini tesvik edici bir siyasete sahip olmasi siralaniyordu (H. S.
1913, s. 1551; Samizade Siireyya, 2001, s. 59). Hatta Sultan II. Abdiilhamid i¢in terciime edilen 1895’¢ ait
bir seyahatnamede, Japonya’da koylerde dahi kitapg¢ilarin oldugu ifade edilerek okuma yazmanin
yayginhigma dikkat ¢ekiliyordu (Akin, 2019, s. 64). Boylece Japonya, Osmanlilar i¢in gelismenin Avrupa
disindaki adeta alternatif bir adresiydi. Oyle ki, Japonlarin kendilerine yardim edebilecegini diisiinen ve
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Asya ittihadina atif yapan Adil Hikmet, Japonlarin da Asya’nin kurtulusunu Asyalilarin birligiyle miimkiin
olabilecegini diisiindiiglinli yaziyordu (Adil Hikmet Bey, 2022, ss. 369, 385). Ancak s6z konusu Cin ve
Japonya Miisliimanlar1 olunca Osmanlilar, yeniden hamilik pozisyonunda tespitlerde bulunuyorlardi.
Yardima ve ydnlendirmeye muhta¢ Misliman imaji, 6zellikle Cin’dekiler i¢cin gegerliydi. Oradaki
Miisliimanlar, dini ve i¢timai agidan geri kalmakla birlikte hiikiimetin kotii muamelelerine maruz kaliyor ve
isyan ediyorlardi. Ancak yetismis alimlerin yetersizligiyle timitleri, Osmanli’dan gelecek yetkili kisilerin
gelip onlara vaazlar vermesindeydi (Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 176-177; Abdiirresid
Ibrahim, 2012, ss. 619-620). Onlarin bu beklentisi, Osmanli’ya kars1 bir aidiyetin gostergesiydi. Ornegin
Mesrutiyet ilan1 vesilesiyle Sangay Miisliimanlari, seving gosterilerinde bulunmus ve oradaki Osmanl
tebaasiyla cemilerde toplanip birbirlerine bagliliklarini bildirmislerdi (Beyaniilhak, Say1 2, 1908, s. 14).
Abdiirresid Ibrahim, Japonya’da ise vicdan hiirriyetinin tam olarak var oldugunu ve Japonlarm
Miisliimanlara karsit muhabbet beslediklerini yaziyor, Mustafa bin Mustafa da Japonlar arasina gonderilecek
bir sefirle Islam’a kitlesel gecislerin olacag1 ve onlardan siyaseten de istifade edilebilecegini sdyliiyordu
(Abdiirresid Ibrahim, 2012, ss. 369, 371; Mustafa bin Mustafa, 2010, ss. 130-131). Ornegin bir habere géore,
kabineye kendilerini temsilen bir nazir atanmasm talep eden Miisliimanlara Japon hiikiimeti olumlu
yaklastyordu (Islam Mecmuasi, Say1 1, 1914, s. 320). Sonug olarak Avrupa gezilerinde kendilerine Avrupa
medeniyetinde yer bulmaya ¢alisan Osmanlilar, Asya gezilerinde ise Avrupa somiirgeciligi karsisinda
Miisliiman-Tiirk hamisi olarak Asyali/Dogulu kimligini 6n plana ¢ikariyordu.

Uzak Diyar: Avustralya

Avustralya’ya dair Osmanlilarin anlatilar1 sinirli bir boyuttaydi. Dolayisiyla bir ¢dlden ibaret oldugu
diistiniilen kitada insanlarin yasadigi, verimli araziler, ormanlar, vadiler ve zengin madenlerin oldugu geg
anlasilmigtir. Kitanin ilk olarak Portekizler tarafindan kesfedildigi, ardindan Hollandalilarm geldigi ve
sonunda Ingilizlerin egemenligine girdigi yaziliyordu. Genelinin siyah irka mensup oldugu belirtilen ahalisi
ise “zanaatta pek gelismemis”, “ciplak denecek bir halde” gezen, “sefalet” i¢inde kabileler halinde yasayan
ve yok olma tehlikesinde olan topluluklar olarak betimleniyordu (Maarif, Say1 29, 1892, s. 45). Kitay1 ada
ada tasnif eden Ahmed Hilmi, yerli halki s6yle betimliyor: “muntazam tesekkiile sahip” Tongalilar, “giizel
ve glirbiiz” Samoalilar, “insan eti yiyen” Fijililer, “zayif ve kuru, fakat yiirekli ve cesur” Bismarck Adalilar,
“raksa tam mandasiyla miiptela” Solomonlular, “diinyanin en ilkel ve vahsi insanlar1” Flemenk-i Cedidler...
(Sehbenderzade Filibeli Ahmed Hilmi, 2021, ss. 227-237). Avustralya’nin somiirge kimligi basinda
islenmekle beraber somiirgeciligin sonuclar1 ise iki yonlii verilmekteydi. Ilki, somiirgecileri medeniyet
timsali, yerli ahaliyi gayri medeniyetin temsili pozisyonuna yerlestiren donemin genel geger oryantalist
anlatistydr. Ikincisi, sémiirgenin zararlarini vurgulayan anlatiydi. Ornegin bir haberde Avustralya ahalisini
kesif oncesi “hal-i vahset” kesif sonrasini ise “daire-i temeddiine” (medeniyet) girmis olanlar olarak ayirarak
kesiflere pozitif bir anlam yiikleniyorken diger bir haberde Yerlilerinin Amerikalilar gibi Beyazlar
tarafindan maglup edilip memleketlerinden ¢ikarildiklari yaziliyordu (Servet-i Fiinun, Say1 35, 1891, s. 104;
Say1 18, Tarihsiz, s. 209). Yine bir yazida Bat1 Avustralya’nin gelismemesini ingiltere’nin suglular1 oraya
gondermesine ve “muteber muhacirlerin” oraya yerlesmek istememesine bagliyordu. Baska bir haberde
Ingilizlerin gelip altin madenlerini kesfetmesiyle de kita “hayret bir siiratle terakki” ettigi, biiyiik ve
muntazam sehirlerin kuruldugu yaziliyordu (Servet-i Fiinun, Say:1 20, Tarihsiz, s. 236; Maarif, Say1 29,
1892, s. 45). Avrupalilarin Avustralya’ya ilgisine karsin devlet olarak Osmanli’nin girigimleri somiirge
rekabetinden ziyade oradaki Miisliimanlardi. Islam, ahali arasinda ¢ok yayilmamis olsa da basta ticaret gibi
gerekcelerle oraya giden Arap, Afgan ve Hindular tarafindan tasinmisti (Ahmet Nasrullah, 1897, ss. 755-
756). Zira Melbourne sehrinde fahri konsolosluk kurulma talebinin gerekgesi, kitada Miisliimanlarin varlig1
ile Biiyilk Okyanusu ticaretgah olarak kullanmalar1 gosteriliyordu (BOA., 1. HR. 308/19621, 27
Tesrinievvel 1303 — 8 Kasim 1887). Buna karsin Osmanli ahalisi i¢in Avustralya, Amerika gibi firsatlar
kapistydi. Oyle ki, Amerika’da umdugunu bulamayan Suriye ve Cebel-i Liibnan tebaasindan bazilari, rotay1
Avustralya’ya g¢eviriyordu. Ancak orada ciddi sikintilar igine diisiiyorlardi. Bundan dolay1 yetkililer,
Osmanli Devleti’nden onlarin Avustralya’ya gelmelerini engellemek veya oraya gitmemeleri konusunda
onlara nasihatlerde bulunmasini istiyorlardi (BOA., DH. MKT. 2062/41, 10 Mayis 1309-22 Mayis 1893).
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Nihayetinde Avustralya, Osmanlilarin algisinda hem cografya hem ilgi agisindan diinyanin en uzagindaki
kitaydi.

Sonug¢

Klasik donemde atlaslar, haritalar ve cografya kitaplari iizerinden sinirli ve dolayl bilgilerle diinyay1
tanimaya calisan Osmanlilar, ge¢ donemde ulasim ve iletisim imkanlarina paralel olarak basta Avrupa
olmak diinyay1 daha yakindan tanimaya c¢alistilar. Bunun bir ¢iktisi olan seyahatnameler, anilar, gezi notlar1
ve gazete yazilari, Osmanli’daki diinya algisina yon verdi. Ancak egemenlik sahas1 disinda kalan diinyayla
kurulan iliskilerde ve algilayislarda sosyo-politik oncelikler, belirleyici oldu. Dolayisiyla diinyanin bes
kitasinin anlatisina dair raporlar, hatiralar, gazete yazilar vb. ana akim anlatilarda farkli parametreler
devredeydi. Bu eksende Avrupa, gelismisligin ve medeniyetin temsili olmasiyla Osmanli’daki diinya
algismin merkeziydi. Kitaya dair anlatilarda hayranlik duygusu baskin olmakla birlikte kendi i¢indeki
farkliliklar, kusurlar1 ve somiirgeci yonii 1skalanmiyordu. Kusursuz bir makineye benzetip onu rol model
alsalar da bilhassa manevi 6l¢ekte kendileri ile Avrupa arasinda bir mesafe koymaktaydilar. Amerika ise
iliski boyutunda Avrupa ile kiyas edilemeyecek seviyede olsa da medeniyet ve firsatlar baglaminda
Osmanli’daki anlatiklarda Avrupa’nin rakibi ve alternatifiydi. Ancak Amerika onlar i¢in bundan ibaret
degildi. Amerikan Yerlilerinin kosullar1 ve maruz kaldiklar1 politikalar, kitanin gelismislik imajina karsit
bir alg1 olusturuyordu. Zira Osmanli’daki ana akim diinya anlatilarinin odaginda olan medeniyet kavrama,
Avrupa merkezci yaklagimlar barindiriyordu. Boylece Avrupa ve Amerika Bati medeniyetini Afrika ve
Asya Osmanlilarin da kendini konumlandirdigi Dogu medeniyetini temsil etmekteydi. Oyle ki, Osmanlilar
icin Avrupa ve Amerika model alinmasi gereken ve gipta edilen bir yerken Miisliimanlik 6l¢ceginde Afrika,
Miislimanlik ve Tiirkliik ekseninde ise Asya, aidiyet besledigi ve hamileri olarak yardim etmesi gereken
yerlerdi. Gegirdigi reformlarla Batili devletlerle rekabet edecek seviyeye ulasan Japonya, bu resmin digina
cikiyor ve onlar i¢in modernlesmenin Dogu’daki adresi oluyordu. Avustralya ise diinya anlatisinda
Osmanlilarm en periferisinde kaliyordu. Avrupalilarin sdémiirgeci parametrelerle yiizyillar 6nce girdigi
kitaya Osmanlilar, orada sinirh sayidaki Miisliiman niifus i¢in adeta zorunlu bir iligkiye ve ylizeysel bilgiye
sahipti. Sonug itibariyle modern ¢agda Osmanlilar, ayni diizlem ve yogunlukta olmasa da diinyanin geri
kalanma ilgisiz kalmamis ve dolayisiyla ona dair sahip oldugu veri ve algilara dair kesitler elde
edilebilmistir. Bununla birlikte elde edilen veriler 6zelinde ge¢ donemde Osmanli’daki diinya algisinin
tekdiize olmadigi, aksine betimlenen yerlerin farkliliklarini ve zitliklarini 1skalamayacak bir sekilde diialist
bir perspektifle sekillendigi tespit edilmistir.

Cikar catismasi: Yazar ¢ikar ¢atigsmasi bildirmemistir.

Mali destek: Yazar bu ¢aligma i¢in mali destek almadigini bildirmistir.

Etik kurul onay: Yazar bu caligmada etik kurul onayina gereksinim duymadigini beyan etmistir.
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