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1. INTRODUCCION

La Via Birmana, una estrategia de este gobierno asidtico con el objetivo de crear un
movimiento propio en la segunda mitad del siglo XX, ha sido objeto de interés y debate en
el ambito académico y politico. En este trabajo, nos proponemos explorar la cuestionada
relacion entre el socialismo birmano y el marxismo, de tal forma que la pregunta central que
guiard nuestra investigacion es la siguiente: ;puede considerarse como una expresion de las
ideas marxistas, o existen diferencias fundamentales que la separan de la aquella tradicion?
Esta pregunta de investigacion conduce a explorar los elementos presentes ideados por Marx
y Engels, asi como las divergencias ideologicas y las criticas que ha recibido desde las

perspectivas marxistas.

2. ANTECEDENTES: MOVIMIENTO SOCIALISTA PREIDEPENDENCIA

Birmania, pais rico en diversidad étnica, ha experimentado una historia politica
tumultuosa, caracterizada por una busqueda constante de identidad y desarrollo. Los
antecedentes socialistas pueden remonatrse a momentos preindependencia del colonialismo
britanico en 1948, de hecho, “fue la derivacion del imperialismo britanico del capitalismo lo
que primero hizo que el marxismo fuera relevante para el nacionalismo birmano”
(Sarkisyanz, 1965; 167. Es, por ende, que el socialismo birmano tiene sus raices, como en
muchos otros pueblos, en el contexto de lucha anticolonial que se desarrollo a principios del
siglo XX, del que surgieron movimientos nacionalistas que buscaban la creacion de una
nacion unificada y autonoma, dado que “en el espiritu de adquisicion desenfrenada en aras
del progreso economico colonial, el sector mas destacado del nacionalismo birmano llego a
ver la principal causa de la desintegracion social” (Sarkisyanz, 1965; 168). Uno de los
elementos fundamentales que contribuyeron al auge del socialismo en Birmania fue el A//
Burma Federation of Student Unions, una organizacion estudiantil que desempefié un papel
crucial en la movilizaciébn de jovenes activistas y estudiantes que abogaban por la
independencia y la justicia social; lideres carismaticos como Aung San, quien posteriormente
se convertiria en una figura emblematica en la historia de Birmania, siendo el lider de los
anticolonialistas e, incluso, fundando el posterior Partido Comunista de Birmania en 1939.
Esta figura, en particular, defendio la nacionalizacion de la tierra y la industria como parte de

su vision de una Birmania independiente y socialista, optando por reformas radicales. La
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influencia del marxismo y el socialismo en Aung San y otros lideres del movimiento
anticolonial fue evidente. Cabe resaltar ya desde antes que “muchos de los lideres del
movimiento por la independencia del dominio britanico conocieron las ideas marxistas
cuando eran estudiantes” (Ling, 1979; 89), por lo que ya desde los inicios se trataba de
concebir al marxismo como una herramienta de liberacion nacional, lo cual es casi una regla
durante los procesos de colonizacion, en donde “los lideres nacionalistas de esos paises a
menudo se sentian fuertemente atraidos por el marxismo" (Ling, 1979; 89), elemento que se
enlazaba a la creencia de que paises que habian sido sometidos a intereses extranjeros, como
lo habia sido China durante largos periodos de su historia o algunas republicas soviéticas
sometidas a la Rusia zarista, estaban logrando un desarrollo material considerable desde sus
revoluciones pertinentes, pues “en algunos paises con herencia colonial, la opcion por el
socialismo se ha hecho bajo el impacto del nacionalismo y el efecto de demostracion del
modelo chino-soviético de crecimiento economico” (Maung, 1970; 533). Lo caracteristico del
caso birmano, es que ya estos jovenes imbuidos en el marxismo no podian divorciarse de la
tradicion religiosa del pais, un caso destacado fue el del radical estalinista Thakin Soe!, que
comenzo a leer los cldsicos marxistas dentro del marco de los conocimientos budistas que
previamente habia adquirido; comienza, asi, el diferencial de Birmania respecto al resto del
mundo, y es que, desde entonces, constantemente se “utilizo terminologia filosdfica budista
para explicar conceptos marxistas” (Sarkisyanz, 1965; 168), se buscaban equiparaciones y
sustitutos, buscando en la lengua birmana y los conceptos budistas palabras e ideas que
sirvieran para ejemplificar los presupuestos de Marx y Engels, s6lo asi se expuso el marxismo
al pueblo y, consecuentemente, “e/ budismo no pudo parar de dejar profundas huellas en la
forma en que los conceptos occidentales de democracia y socialismo fueron absorbidos por

el publico birmano” (Sarkisyanz, 1965; 192).

Tras la independencia en 1948, el socialismo se convirti6é en un pilar fundamental de la
politica nacional, al relaciondrsele como un elemento que condujo hacia una justificacion de
la misma. U Nu, quien asumio el liderazgo del pais tras la muerte de Aung San, continu6

promoviendo politicas de corte “mads socialista fabiano que marxista” (Ling, 1979; 91), que

! Sarkisyanz, E. (1965). Buddhist backgrounds of the Burmese Revolution. Springer, pp. 168.



incluyeron la nacionalizacion de la industria y la agricultura, en linea con la vision, del lider

ya fallecido, de un Estado equitativo:

El socialismo de Nu se asemejaba ante todo a una forma de socialdemocracia donde el Estado
garantizaba la propiedad privada y el libre comercio, todo ello combinado con politicas como el
control parcial del Estado sobre la economia y la defensa del Estado del bienestar y de los

derechos de los trabajadores y campesinos (Goma, 2012; 284)

Por otra parte, si bien cabe destacar una moderacion importante de U Nu en lo que
respecta a la religion, se seguia basando pilares del modelo politico en el budismo, en tanto
que “U Nu responsabilizo al capitalismo por el hecho de que la gente se alejara de los
objetivos budistas” (Sarkisyanz, 1965; 172), al disminuir los actos de piedad. Esta integracion
de la religion y la cultura en el socialismo birmano se distinguidé claramente de las
perspectivas marxistas mas ateas y secularizadas y “da testimonio del papel desemperiado
por los monjes budistas en la lucha contra el dominio extranjero, una lucha en la que los
budistas encontraron que los marxistas eran sus aliados” (Ling, 1979; 91). Asimismo, en el
interior de esta corriente socialista no abundaba la homogeneidad, sino que diversas facciones
coexistian, lo que reflejaba la complejidad politica y las diversas influencias que habian
moldeado el socialismo caracteristico de este territorio. En el sector més extremista se
encontraban los miembros de las fuerzas armadas, que serian los que, finalmente, acabarian

llevando a cabo el golpe de Estado que daria lugar a la aplicacion de la Via Birmana:

Se vieron favorecidos también por el enorme prestigio obtenido desde los tiempos de la lucha por
la independencia de Birmania. Como en otras naciones del sudeste asiatico, el ejército habia
jugado un papel decisivo en el proceso de liberacion nacional y sus dirigentes habian mostrado
una clara conciencia por el desarrollo politico de la nacion antes y después de la independencia

en 1948 (Goma, 2012; 282).

3. LA VIA BIRMANA EN LA TEORIA
La Via Birmana, también conocida como socialismo birmano, fue una estrategia de
desarrollo econdmico y politico implementada por el gobierno de Birmania en la segunda
mitad del siglo XX. Aunque se describe como socialismo, la Via Birmana present6 elementos

unicos que la separaron de las corrientes marxistas tradicionales, pues desde el comienzo “e/



socialismo se identifico con la comunidad de propiedad ‘tradicional budista’ -mondastica-"
(Sarkisyanz, 1965; 172), por lo que el sello religioso venia incrustado desde el momento cero.
Tras el exitoso golpe dado por las fuerzas armadas, y una vez consolidadas en el poder, se

proclamo un nuevo rumbo:

Cuatro objetivos como eje principal. Primero, la reforma de la economia para hacerla mas
socialista. Segundo, la eliminacion de toda influencia extranjera en la vida politica,
econoémica y social del pais. Tercero, el cambio en los valores y actitudes de la poblacion con
el fin de asegurar su apoyo a las nuevas politicas. Por ltimo, la unificacién de los diferentes
pueblos de Birmania en una nacién cohesionada. El resultado ultimo de estos objetivos era

asegurar la consecucion de una nueva sociedad de caracter socialista (Goma, 2012; 283).

Se cambi6 radicalmente de senda y, frente a la moderacion del anterior gobierno,

apareci6 un regimiento militar que, sin resistencia de la poblacion e, incluso, con su apoyo:

Encontro al gobierno de U Nu culpable de haber traicionado al socialismo al perpetuar el
capitalismo e infectar a las masas con una mentalidad burguesa. La filosofia oficial,
denominada ‘el camino birmano al socialismo’, adopt6é ideologias y politicas marxistas
extremas de cambio socioeconémico como la mejor estrategia para el desarrollo econémico

(Maung, 1970; 538).

3.1. Sociedad, Estado y mundo

La critica al capitalismo no se limit6 a una simple desaprobacion de su sistema
econdmico, sino que se profundizo6 en cuestiones mas amplias relacionadas con el capitalismo
global y sus efectos sociales. Para entender dicha critica, es fundamental analizar como la
Via Birmana abordé el capitalismo desde multiples perspectivas; uno de los rechazos se
centr6 en la desigualdad econdmica y la explotacion inherentes a este sistema, donde el
capitalismo global se percibia como una maquinaria que favorecia a las grandes
corporaciones y a las élites financieras en detrimento de la mayoria de la poblacion,
afirmando, en sus propias palabras, que “nosotros, que deseamos promover los intereses del
pueblo, no debemos, por tanto, partir de la premisa de sistemas sociales y politicos que ya

no pueden servir a la sociedad y que permiten la explotacion del hombre por el hombre”



(BSPP, 1963)?, siendo esta ultima expresion muy caracteristica del marxismo también. En
Birmania, esto se tradujo en una percepcion de que los recursos nacionales estaban siendo
explotados por intereses extranjeros y que la riqueza se amasaba en unas pocas manos; para
abordar esta desigualdad, el Estado implementd politicas de nacionalizacién de la industria y
la agricultura, cuyo objeto fue colocar los recursos y la riqueza bajo control estatal para un
posterior reparto equitativo. Otro juicio importante contra el capitalismo se referia a la
dependencia econdémica y la pérdida de soberania que se percibian como resultado de la
participacion en la economia mundial; Birmania, que habia sido una colonia, ya habia
experimentado la explotacién econdmica bajo el anterior dominio, y estaban decididos a no
repetir este patron bajo una forma diferente de subyugacion. Por lo anterior, el capitalismo se
consideraba una amenaza a la soberania, que implicaba una creciente influencia extranjera
en la economia propia y, como respuesta, se impusieron restricciones significativas a la
inversion extranjera, promoviéndose una politica de autosuficiencia econémica. El kyat -la
moneda-, se mantuvo controlado y no era completamente convertible, lo que limitaba las
transacciones internacionales; en consonancia, otro ejemplo de este aislacionismo es la
prohibicioén del inglés como lengua ensefable en las escuelas y su abolicion en el uso
universitario, siendo el birmano la tinica lengua permitida’. El interés en la salvaguarda de la

soberania derivaria en un extremo aislacionismo.

El rechazo a este modelo econdmico se extendio a su impacto en la sociedad birmana,
se argumentaba que el capitalismo, como elemento clave en la modernidad, promovia valores
materialistas y la competencia desenfrenada, socavando la cohesion y los valores
tradicionales de este microcosmos asiatico. La busqueda del beneficio propio se veia como
contraria a los principios budistas y, para evitarlo, la Via Birmana promovi6 una forma de
socialismo que buscaba infundir moralidad y justicia social. La igualdad de género y la
atencion a los necesitados se convirtieron en componentes clave de la politica gubernamental,
el gobierno se esforzd por mejorar la posicion de las mujeres y promovi6 la igualdad de

género en areas como la educacién o el empleo, basado en la creencia de que era un

2 El documento ‘Partido del Programa Socialista de Birmania (1963). The System of Correlation of Man and
his Environment’, utilizado para estas referencias, no estd numerado.

3 Goma, D. (2015). Socialismo y Ejército: La «via birmana al socialismo» y la consolidacion del Partido del
Programa Socialista de Birmania (1962-1974). Historia Y Politica, 30, 279-303, pp. 290.



componente esencial de una sociedad moral y justa, en tanto que a la influencia budista que
después se desarrollard. Ademas, la Via Birmana también abordd la modernidad y sus
implicaciones sociales; dicha detraccion a la modernidad cultural se basé en la preocupacion
por la pérdida de valores tradicionales, la influencia extranjera y el impacto en la identidad
nacional. En este sentido, una de las mas fuertes ideas fue la preocupacion por preservar los
valores tradicionales, especialmente aquellos arraigados en la religion budista, de tal forma
que la modernidad cultural, vista como una influencia externa, también suscitd
preocupaciones, como se ha mencionado, sobre la pérdida de la identidad propia; la adopcion
de elementos culturales occidentales, como la musica, la moda y los medios de comunicacion,
se consider6 una amenaza para la singularidad birmana. En respuesta, se promovieron
politicas de birmanizacion, cuyo propoésito era ser “una politica extremadamente nacionalista

con el objetivo de favorecer a la etnia birmana” (Goma, 2012; 289).

En relacion con este nacionalismo, el papel de la sociedad y la tradicion fue esencial
para comprender la compleja dindmica de este movimiento, “en este sentido, el aspecto
«birmanoy de la ideologia tenia un peso igual o mayor que el propio «socialismoy»” (Goma,
2012; 300). La Via Birmana reconocio la importancia de la cultura y las tradiciones en la
construccion de una sociedad ideal, como parte esencial de la construccion de una sociedad
socialista, y se reconoci6 que la preservacion y promocion de la cultura patria eran elementos
clave para el fortalecimiento del pais. Por ello, es necesario, nuevamente, recalcar la
birmanizacion, tratando de alentar a los trabajadores a abrazar y defender su herencia y a
mantener vivas las tradiciones generacionales, lo que se percibid6 como una forma de
mantener la cohesion social en el contexto de una transformacion revolucionaria; el ejército
“quiere el socialismo, lo cual es bueno, pero lo quiere en la forma birmana y a la manera
birmana, que es aun mejor” (von der Mehden citando a Ba Maw, 1963; 131). En este sentido,
con el establecimiento de un equilibrio entre el cambio socialista y la protecciéon de su
civilizaciéon arraigada y profunda, se entendia que no habia camino posible hacia el

socialismo sin el cuidado de estos bienes inmateriales esenciales para el bienestar nacional.

Continuandose con ello, la bisqueda de la moral fue un aspecto fundamental y se
fundo, principalmente, en la influencia budista. El gobierno birmano, bajo esta ideologia y
religion, promovio valores y principios morales que se céntricos para construir el nuevo

mundo; tal fue la importancia de la religiosidad para encaminar el movimiento que, dentro
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de la propia sociedad, mas alla del gobierno revolucionario, “la intelligentsia no mondstica,
[...]queria que los monjes mantuvieran su posicion de honor y sirvieran como representantes
de lo mejor de la cultura birmana”, (Ling, 1979; 165). El budismo theravada, una de las
ramas mas antiguas y tradicionalistas, desempefio un rol vital en la vida publica de Birmania
y proporcion6 la base para la busqueda moral; el budismo promovia pilares como la
compasion, la no violencia -ahimsa-, la benevolencia y la justicia, que se consideraban
imprescindibles para el bienestar de la sociedad y la realizacion de una vida significativa, en
busqueda de una iluminacion personal que era paralela al correcto socialismo. Se fomentaron
activamente estos preceptos, la educacion se convirtié en un medio “para poner de moda el
concepto de que servir a los intereses de los demas es servir a los propios” (Consejo
Revolucionario, 1962)*, inculcando estos principios en las nuevas generaciones y alentando

a los ciudadanos a seguir un camino virtuoso basado en los principios religiosos y culturales.

La justicia social fue otro pilar de la blisqueda moral en la Via Birmana. Se
implementaron politicas que ansiaban elevar el nivel de vida de las personas y reducir la
desigualdad econémica, con la meta de redistribuir la riqueza y garantizar que todos los
ciudadanos pudieran disfrutar de los beneficios del desarrollo. Este principio también se
manifestd en la atencion a los necesitados y el bienestar colectivo, ya que el gobierno se
comprometié a proporcionar servicios de salud y educacion accesibles para todos, se
establecieron programas de asistencia social para ayudar a las personas mas vulnerables de
la sociedad, pese a que se excluyeron a varias minorias étnicas. La atencion a los necesitados
se consideraba, como ya se ha dejado ver, una expresion de la compasion y la solidaridad
promovidas por el budismo, de tal forma que la moralidad no se limitaba a principios
abstractos, sino que se traducia en acciones concretas para mejorar la calidad de vida de la
poblacién. Sin embargo, la imposicion de una moralidad singular se correlacionaba con
restricciones a la libertad de participacion politica, pues el Estado se erigia como el guardian
del sistema moral, lo que, unido al nacionalismo, trajo problemadticas para la diversidad
cultural en tanto que “el socialismo birmano, bajo Ne Win, se muestra sobre todo decidido a

ser birmano” (Ling, 1979; 164).

4 El documento ‘Consejo Revolucionario (1962). The Burmese Way to Socialism’, utilizado para estas

referencias, no esta numerado.



El repudio al liberalismo no so6lo era hacia el liberalismo econdémico, sino también
hacia toda muestra del mismo en el aspecto sociopolitico. La democracia liberal atribuida
como una creacion de Occidente era impropia e invalida, pues sélo servia para fomentar las

divisiones en el seno del pueblo y consolidar el egoismo humano y la decadencia individual:

La abolicion de la democracia parlamentaria, acusada de «fracasar en servir al desarrollo
socialista», en favor del establecimiento de organizaciones de masa y clase basadas en las
fuerzas de campesinos y de otros grupos de trabajadores, quienes conformarian la gran

mayoria de la poblacion del pais (Goma, 2012; 284).

Los propios birmanos reconocen, no es tanto culpa del sistema en si como de una

implantacion fraudulenta®:

La democracia parlamentaria llamada ‘el gobierno del pueblo’ nacié en la historia con las
revoluciones britanica, estadounidense y francesa contra el feudalismo. Resulta ser el mejor
en comparacion con todos sus sistemas anteriores. Pero en algunos paises se ha abusado tanto
del parlamento que se ha convertido en so6lo el medio por el cual los oportunistas y los
propietarios engafian a las masas simples. También en la Union de Birmania se ha puesto a
prueba la democracia parlamentaria para promover los objetivos del desarrollo socialista.
Pero la ‘democracia parlamentaria’ de Birmania no s6lo no ha servido a nuestro desarrollo
socialista sino que, debido a sus propias inconsistencias, defectos, debilidades y lagunas, sus
abusos y la ausencia de una opinioén publica madura, ha perdido de vista y se ha desviado de
los objetivos socialistas, hasta que por fin se han hecho evidentes indicios de que se dirige
imperceptiblemente hacia lo contrario. Los objetivos socialistas de la nacion no pueden
lograrse con ninguna garantia mediante la forma de democracia parlamentaria que hemos
experimentado hasta ahora. Por lo tanto, el Consejo Revolucionario cree firmemente que debe
desarrollar, de conformidad con las condiciones y el entorno existentes y con las
circunstancias en constante cambio, s6lo una forma de democracia que promueva. y

salvaguardar el desarrollo socialista.

La lucha contra este modelo politico extranjero seria liderada por las fuerzas armadas,
que se erigian como protectoras de la realidad birmana y su autenticidad, serian los
responsables de llevar a buen puerto el socialismo, con el modelo de Estado de partido tinico

que encabezarian, dado que es “de vital importancia que los socialistas sean capaces de

> Consejo Revolucionario (1962). The Burmese Way to Socialism.
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dirigir correctamente al pueblo” (BSPP, 1963), el pueblo no puede conducirse so6lo, sino que
la masa debe ser dirigida por aquellos que, de verdad, estan imbuidos de la correcta moral,
que sera el partido, la élite, esto es debido a que el hombre tiene “fendencia a extraviarse.
Conscientes como somos de tales debilidades humanas, debemos hacer de nuestra forma de
vida una realidad viva, es decir, una forma socialista de vida democratica que pueda frenar
v controlar constantemente esta malvada tendencia a decaer” (BSPP, 1963), es de donde se

extrae la tendencia autocratica, la cual habria de mantenerse indefinidamente porque:

Incluso en una sociedad socialista es posible que los hombres, tentados por la lujuria y la
codicia, enfurecidos por el odio y la violencia, cegados por el orgullo y la vanidad y
abrumados por el autoengrandecimiento, levanten la cabeza cuando las oportunidades sean

favorables (BSPP, 1963).

Esta necesidad de poder militar como centro de mando también se argumentaba desde

el momento en el que existian luchas nacionalistas disgregadoras en el interior del pais:

La unidad de todos los pueblos de Birmania implicaba un papel central y de liderazgo por
parte del tatmadaw en la configuracion del desarrollo de la revolucion socialista birmana,
asumiendo de esta forma los militares el rol de modernizadores del Estado (Goma, 2012;

300).

Un gobierno fuerte y militarizado para modernizar rapidamente y evitar la
disgregacion nacional. El partido unico era necesario, s6lo un partido revolucionario debia
garantizar la victoria de la revolucion conseguida y, para esa tarea, el control de todo debia
ser suyo, pero sin olvidar los apoyos de la poblacion para su causa, por lo que, desde el

comienzo, se considera requisito:

Desarrollar organizaciones vinculadas al partido que aseguraran el apoyo de las masas (esto
es, el campesinado y la clase trabajadora urbana) al gobierno militar. Ambas clases sociales
eran consideradas fundamentales en el apoyo social a la «via birmana al socialismo» y en la
consecucion del proposito final de la revolucion, la creacion del Estado socialista (Goma,

2012; 291).

En sintonia, una vez puesto fin al lastre que suponia la democracia liberal, es necesario

que nazca una nueva democracia socialista, cuyo significado:
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Incluye la unidad de la voluntad y la iniciativa del individuo y del grupo, por un lado, y la
direccion centralizada de la sociedad, por el otro. En una sociedad que aspira al progreso son
necesarias dos caracteristicas, a saber. el centralismo recaera en el Estado y la libertad de

iniciativa recaera en los individuos o en la mayoria (BSPP, 1963).

Aqui se puede apreciar ese cierto respeto por la iniciativa, que derivard en una leve
permision de la propiedad privada en situaciones muy determinadas y estrictas y, por otro
lado, en la tendencia socializante de este socialismo, todo ello compaginado con la necesidad
de planificacion central en todos los &mbitos, puesto que “el centralismo es esencial para un

Estado estable” (BSPP, 1963).

Por otro lado, y en relacion con las criticas anteriores realizadas por esta ideologia,
esta corriente se caracterizo por un fuerte rechazo al mundo exterior y al creciente capitalismo
global, que se manifestaba a través de tres elementos interconectados: el aislacionismo, el
nacionalismo y el etnicismo. Comenzando por uno de los pilares antes mencionados, el
aislacionismo fue uno fundamental, la razon detras de esta postura radicaba en la experiencia
del pais bajo el dominio colonial britdnico que, como resultado, el gobierno buscod proteger
su soberania y reducir la influencia extranjera lo maximo posible. Este aislacionismo se
demostraba en politicas que limitaban la participacion de Birmania en la economia global y
restringian las relaciones internacionales e, incluso, en la relacidon con movimientos que
ideoldgicamente podian ser afines, incluso, “como comenta Brian Crozier, ‘todas las
facciones comunistas en Birmania estdn, en ultima instancia, persiguiendo objetivos
idénticos que privarian a Birmania de su independencia™ (Ling, 1979; 164), es decir, se
concebia estas relaciones como un intento de influir y modificar el pensamiento y conducta
autoctonas, de tal forma que hasta el comunismo se percibia como extranjerismo. El
nacionalismo fue otro componente crucial; Birmania, ya desde los inicios con la influencia
del lider fundador Aung San, promovio la idea de una nacién unificada y auténoma. Este
énfasis en la unidad nacional se derivé de las luchas anticoloniales y la busqueda de una
identidad distintiva; el nacionalismo se tradujo en normas que buscaban la promocién de lo
propio y la unidad entre los diversos grupos étnicos del pais. Ahora bien, la conducta
denominada como birmanizaciéon no implica discriminacidn, sino que el nacionalismo es
entendido desde un punto de vista no homogéneo allende las propias fronteras, pues si, por
un lado, se buscaba la promocion de un estdndar birmano, de un hombre nuevo culturalmente
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nacional, no se presuponia la disolucion de las culturales minoritarias ni ningin tipo de
discriminacion étnica a nivel interno, se buscaba la unidad hacia fuera, pero con la diferencia

hacia dentro. En mejores palabras, en boca del propio Consejo Revolucionario®:

Como la Unién de Birmania es un pais donde residen muchos grupos raciales indigenas, solo
cuando se haya establecido la solidaridad de todos los grupos raciales indigenas se podra
lograr una economia socialista que pueda garantizar el bienestar de cada grupo racial. En el
esfuerzo por lograr la fraternidad y la unidad de todas las razas de la Union nos guiaremos
por lo que dijo el general Aung San, nuestro lider nacional, en la conferencia de la AFPFL

celebrada en la terraza central de la Pagoda Shwedagon el 20 de enero de 1946:

«Una nacidn es un término colectivo que se aplica a un pueblo, independientemente de
su origen étnico, que vive en estrecho contacto unos con otros y tiene intereses comunes
y comparte alegrias y tristezas durante periodos historicos tales que han adquirido un
sentido de unidad. Aunque la raza, la religion y el idioma son factores importantes; es
solo su deseo y voluntad tradicional de vivir en unidad a través de la prosperidad y la
desgracia lo que une a un pueblo y lo convierte en una nacién y su espiritu en un

patriotismo.

3.2 Economia

La filosofia econdmica de este socialismo reflejo una serie de planteamientos y objetivos
que se centraban en la transformacion de la economia para lograr una mayor igualdad y
justicia social; “la adopcion del socialismo se realizo bajo la creencia de que era la forma de
organizacion socioeconomica mas deseable pero también la via mas rapida para alcanzar el
desarrollo economico” (Goma, 2012; 300), de tal forma que el deseo de modernizacion era
uno de los planteamientos necesarios para entender el porqué se escogid este método
econémico como base, por lo que la explicacion de esa fascinacion del ejercito por el
socialismo radica, en base a los movimientos socialistas previos a la Via Birmana en la lucha
contra los britanicos, “en la hostilidad del mismo hacia el capitalismo (encarnado por las
potencias coloniales) y en el hecho de que se presentaba como un modelo ideologico diferente

al trasmitido por Occidente, asociado este ultimo al colonialismo” (Goma, 2012; 283). Uno

& Consejo Revolucionario (1962). The Burmese Way to Socialism.
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de los aspectos cruciales fue la nacionalizacion de la industria y la agricultura, basandose en
la creencia de que los recursos y la riqueza del pais deberian estar bajo control del Estado
para garantizar una distribucion mas equitativa de los beneficios; el gobierno birmano
nacionaliz6 una serie de sectores clave de la economia, incluyendo la industria, la banca y la
agricultura. El objetivo era eliminar la concentracion de riqueza en las €lites econdmicas y

promover la propiedad y el beneficio colectivo.

En estrecha relacion con esa premisa, la Via Birmana abrazé una economia
planificada y socialista, cosa que no se concebia de forma separada, “/a economia socialista
es una economia planificada” (BSPP, 1963) afirmaban, y en ella sefialaban el elemento de la
voluntad del hombre que se expondra posteriormente, pero que permitia concebir cierta
participacion por parte del pueblo en todo este proceso planificador: “e/ hombre, en la forma
de los trabajadores, esta aqui para desempenar el papel mads dominante” (BSPP, 1963). La
planificacion central implicaba que el Estado tenia un papel preponderante en la toma de
decisiones economicas, se establecieron planes quinquenales para dirigir el desarrollo

mediante el control de la produccion, la inversion y la distribucion de recursos:

La adopcion formal de una economia dirigida del tipo chino-soviético; aspira a construir ‘una
economia socialista basada en el desarrollo proporcional planificado de todas las fuerzas
nacionales’ a través del vehiculo de la propiedad estatal y el control de todos los medios de
produccion. Se considera que tal economia es el prerrequisito de una sociedad socialista ideal
encaminada a ‘la participacion de todos para el bienestar general de todos, compartiendo los

beneficios que de ello se deriven’ (Maung, 1970; 539).

El fin era asegurar que los recursos se utilizaran de manera eficiente para satisfacer
las necesidades de la poblacion en lugar de buscar supuestos beneficios individuales o

corporativos, en términos especificos:

El objetivo principal [...] se describe como "el desarrollo planificado y proporcional de todas
las fuerzas productivas nacionales". Especificamente, la nacionalizacion de medios de
produccion "vitales" como la produccion y distribucion industrial y agricola, el transporte y
las mercancias; trabajar segin sus capacidades y pagar segun calidad y cantidad; un cierre
razonable de las brechas de ingresos y el reconocimiento de los trabajadores y campesinos

como vanguardia y custodio del "Estado Democratico Socialista" (Ling, 1979; 131).
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En concordancia, la redistribucion de la riqueza fue un objetivo fundamental, que
buscaba garantizar que la misma se distribuyeran de manera mas equitativa entre la
poblacion. Su filosofia econdmica también se basd, en aras de los motivos ya mencionados,
en la idea de la autarquia y la autosuficiencia. Dada esta necesidad econdmica, no se buscaba
la abolicion o desaparicion por si misma del Estado en el sentido desprendido de las ideas de
Marx o Engels. El Estado, bajo esta ideologia nacionalista, mantenia un papel activo en la
planificacion y gestion de la economia, asi como en la toma de decisiones politicas, pues “e/
objetivo principal del régimen es ampliar al maximo el poder del Estado, para 'crear una
comunidad politica unica’ basada en una cultura birmana” (Ling, 1979; 164). La
nacionalizacién implicaba la transferencia de la propiedad y el control de los distintos
sectores a manos estatales, lo que le permitia regular la produccion y la distribucion, asi como,
con la mencionada planificacion central, también se requeria una fuerte participacion estatal.
El objetivo era reemplazar la propiedad privada de los medios de produccién con la propiedad
estatal o colectiva para promover el bienestar social; es decir, pese a los elementos socialistas,
el Estado birmano no buscaba su propia abolicion, sino que se consideraba como un actor
central en la implementacion de politicas, el agente que debia de ser el mas proactivo de

todos.

Como conclusion a este subapartado podemos mencionar un parrafo de la obra de

Goma’ que es muy aclaratorio:

El objetivo principal era la implantacion del socialismo, cuya base era la adopcion de una
economia socialista descrita como «el desarrollo planificado y proporcional de todas las
fuerzas productivas nacionales». Esta economia socialista se fundamentaba en cuatro
objetivos. Primero, la instauracion de un nacionalismo econdomico basado en el control total
de la economia por parte del Estado birmano, poniendo fin de esta forma a todo poder
extranjero sobre cualquier aspecto de la economia nacional. Segundo, la reduccion de la
dependencia econdmica de Birmania respecto del exterior; asi, la produccion se reduciria a
las necesidades nacionales. En tercer lugar, destacaba el desarrollo de una estructura
industrial, donde la industria ligera seria el eje principal y con los recursos nacionales como

fuente principal; ello permitiria el desarrollo de otros sectores econémicos y pondria fin a la

7 Goma, D. (2015). Socialismo y Ejército: La «via birmana al socialismo» y la consolidacion del Partido del
Programa Socialista de Birmania (1962-1974). Historia Y Politica, 30, 279-303, pp. 285-286.
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excesiva dependencia respecto a la agricultura. Por ultimo, la centralizacion del poder
economico con el fin de eliminar cualquier amenaza posible al desarrollo de la economia
socialista. Esta economia socialista tendria como proposito final beneficiar de forma igual a

toda la poblacion y asegurar el progreso de la nacion.

3.3. Religion

El budismo y el fanatismo tuvo una infiltracion profunda y omnipotente. El budismo
radical influy6 en la promocion de valores morales y éticos en la sociedad, mientras que el
fanatismo religioso llevo a la profunda devocion religiosa que a menudo se tradujo en
politicas gubernamentales, siendo la influencia del budismo clave en cada una de las ramas
de la que la ideologia se componia, de tal forma que la Via Birmana busc6 integrar el budismo
en todos sus enfoques. Para no repetir las influencias antes mencionadas en el apartado 3.1.,

aqui se senalard inicamente alguna nocidn que no se haya recalcado.

El budismo theravada, practicado por la mayoria de la poblacion birmana, es una
confesionalidad que, como se ha aclarado, enfatiza la iluminacion personal, la compasion y
la no violencia. Sin embargo, en este socialismo, esta creencia trascendi6 la mera
espiritualidad y se convirtid6 en un pilar central de la vida sociopolitica. El budismo se
vislumbr6 desde la radicalidad, en busqueda de la extension de valores budistas como parte
integral de una vision socialista del nuevo mundo en construccion, de tal forma que, sumando

los distintos elementos, la meta era:

Una cultura nacional que combine los principios del budismo y el socialismo, ya que se considera
que la teoria socialista esta de acuerdo con los principios budistas y, sin necesidad de una exégesis
sutil, deriva de ellos. La naturaleza igualitaria de la sociedad birmana es un resultado de la cultura
budista de Birmania. Otro es el rechazo del motivo de lucro privado. Esto se explica en la
'filosofia’ del nuevo gobierno por el uso de los conceptos budistas de lobha, o codicia, y desviacion

de la conducta ética -sila- (Ling, 1979; 96).

El fanatismo religioso se manifestd en la profunda devocidon y compromiso por parte de
los trabajadores, ergo, la religion no se limit6 a la esfera personal, sino que influy6 en toda

estructura habida en el pais.
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Las restricciones a la libertad, entendido este concepto desde una Optica liberal, se
impusieron, sobre todo, antes que en nombre del control por parte del Estado, en nombre de

la fe. El Estado no controlaba al budismo, sino que el Estado era la herramienta del budismo.

4. DEBATE SOBRE LA RELACION CON EL MARXISMO

La Via Birmana, indudablemente cont6 con una inspiracion marxista desde sus inicios,
que quedd plasmada en el texto troncal de esta filosofia, que trataba de ir mas alla de la

politica, ‘El sistema de correlacion del Hombre y su entorno’:

La influencia marxista en ‘El sistema de correlacion del Hombre y su entorno’ era clara en lo que
concernia a la critica del capitalismo y de la explotacion del ser humano. El peso del leninismo
era evidente en la concepcion del Estado y la sociedad, estableciéndose que el Estado socialista
era la expresion del deseo de la clase trabajadora, integrada esta Gltima por campesinos, obreros
y aquellos que apoyaban a los trabajadores. Aunque la terminologia de El sistema de correlacion
del Hombre y su entorno procedia en gran medida del marxismo-leninismo, evitaba el
dogmatismo y abogaba por reevaluar y corregir la ideologia revolucionaria en caso de necesidad.
Asimismo, rechazaba el concepto de dictadura del proletariado y el materialismo historico y
defendia principios como la moralidad y el pensamiento personal en su objetivo de construir una

sociedad socialista ideal” (Goma, 2012; 285).

Para comenzar, el socialismo birmano, bajo la direccion de Ne Win, adopt6 una politica
de aislacionismo y autarquia como estrategia para lograr la independencia econdmica y
protegerse de las influencias capitalistas externas, el rechazo al capitalismo “nacido de
experiencias bajo el dominio colonial y de la indignacion sociopolitica por la amenaza
potencial de una intrusion economica extranjera, ha sido el sine qua non para adoptar un
socialismo de tipo evolutivo y revolucionario” (Maung, 1970; 533). Este enfoque se inspir6
en la idea de ‘socialismo en un solo pais’ elaborada por Stalin que, si bien difiere del
internacionalismo y revolucién permanente inicialmente planteados, presenta su logica
también dentro del marxismo. Bajo esta politica, Birmania nacionalizé industrias clave,
implementd planes quinquenales y limitd las interacciones comerciales con el mundo
exterior. Ademas, escudandose en una interpretacion de la adaptacion a las condiciones

materiales, se comenzd a abogar por una adaptacion del socialismo a las caracteristicas
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culturales autoctonas, lo que se manifestd en un nacionalismo concreto, asi, Ne Win promovio

la idea de un socialismo birmano que incorporaba la herencia y tradiciones locales.

En el orden econdmico, otro elemento clave de la influencia marxista, mas relacionado
con la practica de la construccion socialista, fue la implementacion de la planificacion
centralizada y la nacionalizacion de sectores clave j. Inspirado en los principios marxistas de
control estatal de los medios de produccion, pese a que en el marxismo esto era momentaneo,
Ne Win buscé aglutinar el poder econdmico en manos del Estado, no obstante, los dos
comparten que el ambito econdmico ha de ser democratico y participativo. La idea de
igualdad social, un principio fundamental del marxismo, también intervino, el gobierno
birmano buscaba eliminar las desigualdades socioeconémicas mediante la implementacion
de politicas que mitigasen las diferencias de clase y el génesis de un nuevo mundo mas
equitativo. Para estos fines, tanto el marxismo cldsico como la Via Birmana comparten la
idea de la socializacion de los medios de produccion como un medio para superar las
desigualdades inherentes al capitalismo, ambos abogan por la intervencion estatal en la
economia para garantizar la propiedad colectiva y controlar los recursos estratégicos, aunque,
ya explicado, en el caso del marxismo esto es durante el periodo de la dictadura del
proletariado y, en el birmano, es indefinidamente. Como se puede apreciar, el rechazo del
capitalismo es una similitud clave compartida, ambas corrientes comparten la critica a este
modelo, que consideran explotador y desigualitario, de hecho, “lo que atrajo a estos jovenes
budistas birmanos en los escritos de Marx y Engels no fue tanto la doctrina del materialismo
historico, sino la critica de Marx al capitalismo burdamente materialista de Occidente”
(Ling, 1979; 89-90). Por ello, en base al principio de igualdad social, el concepto de crear
una sociedad sin clases es recurrente, y los dos comparten la vision de superar las divisiones
y lograr una sociedad donde no existan explotadores ni explotados. Cabe dilucidar un matiz,
pues la sociedad sin clases para los revolucionarios birmanos implica un mundo en el cual no
haya explotador ni explotado, no una estricta disolucion de las clases en un mundo sin
diferencias sociales notorias, en donde todos sean proletarios, de hecho, en la construccion
del Estado socialista que ha de nacer, a diferencia del marxismo, si se incluyen sectores
sociales que no son proletarios y que son de igual importancia para el objeto de la Via
Birmana, sin buscar su desaparicion, alegdndose que *“ la vanguardia y custodio de un Estado
democratico socialista son principalmente campesinos y trabajadores, pero también

18



participaran los estratos medios y aquellos que trabajaran con integridad y lealtad por el
bien general” (Consejo Revolucionario, 1962); aqui se conciben dos categorias nuevas, las
finales, que no quedan en cierta ambigiiedad, pero que, pese a ello, son igual de validas para
la concepcion del fututo idilico que las de los obreros y campesinos, de todas formas, como
se vera mas adelante, en esos que tratan de salvaguardar también el ‘bien general’ aparecera
la figura del intelectual, que no es extrafia al marxismo, sino que ha tenido influencia en varias

de sus vertientes; el Estado nuevo:

Basara su organizacion principalmente en la fuerza de los campesinos y otras masas trabajadoras
que forman la gran mayoria de la nacion. Marchara también de la mano de quienes trabajaran con
integridad y lealtad por el interés nacional y el bienestar del pueblo (Consejo Revolucionario,

1962).

Se reitera la mencidn a aquellos que, fuera de ser trabajadores en el sentido marxista
aportan al ‘interés general y el bienestar del pueblo’; hallamos mas una superacion de la

division de clases que una abolicion de las clases mismas.

Profundizando, cabe sefialar que tanto el marxismo como la Via Birmana adoptan un
enfoque dialéctico de la realidad en constante evolucion, donde los procesos historicos estan
determinados por la interaccion de fuerzas opuestas. Por ejemplo, el marxismo sostiene que
la lucha de clases es el motor del progreso histérico dada la confrontacion entre las clases
oprimidas y las clases opresoras; el socialismo birmano, por su parte, plantea que la sociedad
estd formada por la interaccion de diferentes fuerzas, como las fuerzas tradicionales, las
modernas y las socialistas; asimismo, ponen un énfasis especial en la practica, pues sostienen
que la teoria debe estar basada en ella, y que debe guiarse por aquella, en otras palabras,
ambos sostienen que la teoria debe estar fundamentada en la experiencia real, y que la practica
debe estar guiada por los principios teodricos; por ejemplo, el marxismo sostiene que la
revolucion debe ser el resultado de la accion de las masas trabajadoras, mientras tanto, el
socialismo birmano sostiene que la construccion del socialismo ha de ser un proceso que, de

igual modo, se lleve a cabo a través de la accion de los trabajadores y los campesinos.

En un nivel un poco mas alejado de la teoria, que es el objeto real de este estudio, la Via
Birmana se inspir6 en las revoluciones socialistas que ocurrieron en otros lugares, como la

china o la cubana. Aunque no replico directamente estos modelos, adopt6 ciertos elementos
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y estrategias que reflejaban las influencias, y esto ilustra la capacidad de esta ideologia para

fusionar diferentes vertientes socialistas segiin su contexto especifico.

Una de las diferencias mas destacadas fue la adopcion, en el plano teérico, de un liderazgo
autocratico. Mientras el marxismo clasico aboga por una dictadura del proletariado que
represente los intereses de la clase trabajadora, la Via Birmana veia necesario un liderazgo
centralizado bajo figuras como lo fue Ne Win, todo ello que justificaba bajo el hecho de que
“la razon de tener un unico partido politico es permitir a las masas del pueblo trabajador,
incluyendo a campesinos y trabajadores, el trabajar de forma unida en construir el
socialismo” (Goma, 2012; 289). Contrariamente a la perspectiva marxista que aboga por la
emancipacion de las masas y la participacion activa en la gestion de la sociedad, Birmania
tendio hacia una gestion centralizada de la propia vida diaria con la regulacion de la vida
cotidiana, asumiendo el gobierno un papel paternalista que buscaba controlar diversos
aspectos vitales de la poblacion, esta gestion centralizada difiere de la vision marxista que
espera una creciente autonomia y participacion directa de las masas en la administracion de
la sociedad. No obstante, en el plano econdmico, si se buscaba, al menos, como ya se dice,
en la teoria, cierta autogestion y socializacion por parte de los trabajadores, que podian

intervenir en un sentido similar al marxista.

Aunque la nacionalizacion de la economia en la Via Birmana reflej6 un interés en los
principios marxistas de control estatal de los medios de produccion, la implementacion de
esta intervencion era de cardcter permanente, no como en el hipotético caso del marxismo de
una futura sociedad sin Estado, de la sociedad comunista, en tanto que el ideal birmano de
sociedad, dada su introduccion dentro de la cosmovision budista, no era el mundo comunista,
sino el Lokka Nibban -el Nirvana terrenal-®. Otra diferencia, en este sentido, es su concepcion
de la propiedad de los medios de produccion; el marxismo sostiene que la propiedad privada
de los medios de produccion es la base del capitalismo, y que la abolicion de la propiedad
privada es una condicion necesaria para el socialismo, pero los birmanos, que pese a que la
habia reconocido “incompatible con los objetivos econdmicos de la Via Birmana” (Maung,
1970, 540), por su parte, aceptaron la existencia de cierta propiedad privada, aunque sometida

al control del Estado y al interés publico, dado que “el gobierno no podria hacerlo todo”

8 Sarkisyanz, E. (1965). Buddhist backgrounds of the Burmese Revolution. Springer, pp. 107-108.
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(Maung, 1970; 540), pero recalcandose que “el funcionamiento de empresas sociales por
parte de propiedad privada no es natural y solo puede conducir a antagonismos sociales”
(BSPP, 1963), por lo que, si conduce a dichos antagonismos ya no hay sociedad socialista,
sociedad que existe inmediatamente después de la revolucion segun los partidarios de la Via
Birmana; “la produccion y las relaciones economicas son naturales solo cuando se gestionan
v correlacionan segun la politica de que, asi como el trabajo en una produccion es social, la
propiedad de los medios de esa produccion también debe ser social” (BSPP, 1963),
apareciendo de nuevo el tinte socializante. Aun asi, hay una excepcion, que se entendera de
mejor manera con las distintas concepciones de clase social entre la Via Birmana y Marx y
Engels, y es que, si bien la propiedad privada era relativamente repudiada, la distincién
fundamental se hace dicotomica en la sociedad con dos bases que difieren: el marxismo
polariza entre proletariado y burguesia, el socialismo birmano lo hace entre los que sirven al
interés general y los que no; de tal forma que, en ciertos momentos, propietarios privados

pueden situarse en la primera de las dos ramificaciones y, con ello:

Para la plena realizacion de la economia socialista, el gobierno socialista, lejos de descuidar a los
propietarios de empresas privadas nacionales que han contribuido firmemente al bienestar general
del pueblo, les permitira incluso ocupar un lugar digno en la nueva sociedad. en el curso de un

mayor desarrollo nacional (Consejo Revolucionario, 1962).

El papel y significado del Estado, como se puede deducir, también es divergente, pues,
por su lado, el marxismo sostiene que es una herramienta de la clase dominante, y que debe
ser abolido o, si no, ird desapareciendo inevitablemente como consecuencia de la
construccion del socialismo, pero este socialismo asiatico, por su parte, afirmaba que el
Estado tiene un papel importante que desempefiar en la construcciéon y mantenimiento del
socialismo, un Estado que debe ser un popular, es decir, la participacion del Estado en la
economia tenia mas la finalidad de aumentar el poder del mismo y crear estructuras
jerarquicas bajo si que de dar pasos hacia el comunismo. Como consecuencia, una
discrepancia absolutamente fundamental radica en la persistencia del Estado en lugar de su

progresiva desaparicion.

En otro lugar, mientras el marxismo cldsico aboga por la unidad internacional de la
clase obrera y el internacionalismo proletario, la implementacion birmana generd un

nacionalismo que marginaba a grupos étnicos no birmanos y trataba de integrarlos, en un
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férreo aislacionismo cultural. La politica discriminatoria hacia minorias €tnicas, incluida la
persecucion y represion, se alejo de la vision inclusiva del marxismo y exacerbd las tensiones
dentro del pais. Aqui se presenta la relacion con que, aunque la Via Birmana compartia la
preocupacion marxista por la autonomia y la resistencia al imperialismo, su enfoque en el
socialismo autarquico se divorciaba de la perspectiva marxista internacionalista, en tanto que
la autarquia birmana buscaba la autosuficiencia y la minimizacion de las relaciones con el
mundo, incluso no capitalista, en contraposicion a la vision marxista de la interconexion
global de las luchas proletarias. Esta diferencia revela una prioridad diferente: la Via Birmana
buscaba la independencia y la autodeterminacion del Estado birmano antes que la imposicion
de un orden internacional socialista; el nacionalismo birmano, aunque incorporado en esta
especie de socialismo como un elemento identitario, discrepaba de la perspectiva marxista
internacionalista, pues el marxismo busca la unidad internacional de la clase trabajadora mas
alla de las fronteras nacionales, y Birmania se centraba en la identidad propia y la resistencia

al imperialismo extranjero.

Igualmente, el marxismo defiende que la lucha de clases es el motor del progreso
historico, y que la revolucion socialista se producira como resultado de la confrontacion entre
proletariado y burguesia, pero el socialismo birmano rechaza la idea de la lucha de clases
como un fendémeno universal y, en su lugar, reitera que la lucha de clases es un fendmeno
especifico de las sociedades capitalistas; en las sociedades socialistas, la lucha de clases se
ha superado, y la sociedad esta unida por el objetivo comun de construir el socialismo, por lo
que, una vez hecha la revolucion, no tiene cabida este concepto, “en una sociedad socialista
en la que no haya explotadores se habran abolido las condiciones para los antagonismos de
clases” (BSPP, 1963), pero para los birmanos la sociedad socialista es la ya sociedad
postrevolucidn, con el Estado incluido, no como afirmaba el marxismo, en el cual seguiria
habiendo luchas y fricciones hasta la consecucion del comunismo sin Estado. Ademas, cabe
resefiar que los socialistas birmanos, en su caracter budista, rechazan ese concepto de lucha
de clases en tanto que violencia, y consideraban que, siguiendo los pretextos del budismo se
podria conseguir dicha sociedad no clasista, abogando por la educacion y moralidad antes

que por el enfrentamiento, asi, tal como Sarkisyanz cita a U Ba Yin’:

9 Sarkisyanz, E. (1965). Buddhist backgrounds of the Burmese Revolution. Springer, pp. 198.
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Algunos paises estan tratando de experimentar la sociedad sin clases con distintos grados de
éxito y al costo de mucho dinero, trabajo, sangre y vidas. Pero, si realmente quieres ver una
sociedad sin clases que no haya sido forjada con sangre y hierro, sino que sea el resultado del
crecimiento natural y que se mantenga en paz y armonia, visita una aldea birmana y observa
la sociedad que alli es mas antigua que el comunismo [...]. Todas las personas [alli]

pertenecen a la misma clase o, en otras palabras, hay una sociedad sin clases.

El pais asidtico, en su territorio, habia logrado inconscientemente, desde tiempos
pretéritos precoloniales, el estado de igualdad absoluta, ya desde antes que el marxismo
tuviera visos de nacer, y mucho antes de su expansion por la fuerza y represion de la libertad
individual, tal como ellos afirmaban'®. A pesar de lo anterior, la igualdad material no exacta
entre todos los individuos que componen la sociedad, la premisa marxista que impone que a
cada uno segun sus necesidad y a cada uno segin sus capacidades, tiene aqui una
reminiscencia similar, al abogar por que “los valores materiales y culturales que se acumulen
se distribuiran de acuerdo con la cantidad y calidad del trabajo empleado por cada individuo
en la produccion social” (Consejo Revolucionario, 1962), haciendo referencia a que una

igualdad estricta es dificil de concebir:

En la sociedad socialista el igualitarismo es imposible. Los hombres no son iguales fisica e
intelectualmente en la cantidad y calidad respectivas del servicio que prestan a la sociedad vy,
por lo tanto, es inevitable que existan diferencias. Pero al mismo tiempo la justicia social
exige que las brechas entre los ingresos sean razonables y que se tomen medidas correctas

para reducirlas tanto como sea posible (Consejo Revolucionario, 1962).

O séase, la sociedad sin clases es accesible sin la lucha de clases. En este aspecto tiene
sentido recalcar que los marxistas argumentan que la lucha de clases es la principal
contradiccion social, y que las contradicciones €tnicas son secundarias, pero la Via Birmana,
en su caracter nacional, afirma la importancia de las contradicciones étnicas y, sobre todo, las
morales, enfatizando en la necesidad de resolver las tensiones al respecto como algo tan o
mas importante que las diferencias entre clases econdmicas. Otro elemento de choque
consiste en la ausencia de una clase obrera industrializada en Birmania, un elemento

fundamental en la teoria marxista para el inicio de una revolucion progresista. La falta de una

10 Sarkisyanz, E. (1965). Buddhist backgrounds of the Burmese Revolution. Springer, pp. 198.
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clase trabajadora organizada segun los canones marxistas dificultd la aplicacion de ciertos
principios marxistas, como esta lucha de clases en sentido clasico. A diferencia de la vision
marxista que enfatiza el desarrollo de una conciencia de clase entre los trabajadores, la Via
Birmana enfrento dificultades para cultivar una identidad de clase s6lida; la falta de una clase
obrera industrializada, combinada con la ausencia de mecanismos para fomentar la
conciencia para si, limitd la capacidad del gobierno para movilizar a las masas en términos
marxistas. Causa y consecuencia de ello se debe a la ausencia de un proceso revolucionario
proletario en la Via Birmana, asi, si el marxismo clasico prevé que el proletariado desempefie
un papel central en la revolucion, Birmania carecia de una clase obrera industrializada que
pudiera liderarla. Como un leve desvio podria parecer aqui la definicion de trabajador, que
tenia enormes similitudes, pero que, en el caso birmano, hicieron referencia a un sector de la
poblacion que suele ser olvidado en el marxismo clasico al no tratarse de profesiones que
generan un valor material concreto, los partidarios de este socialismo asidtico, cuando
hablaban de proletario se referian a “masas de campesinos y trabajadores industriales que
han estado sirviendo a los intereses de la sociedad a lo largo de los siglos, y aquellos
intelectuales y pensadores que estan sirviendo a los intereses de la sociedad” (BSPP, 1963);
se deja ver aqui, de nuevo, esa importancia espiritual para los birmanos, donde no s6lo el
trabajo manual es importante, sino todo lo referente al arte, la filosofia, la religion, etcétera,

todos aquellos que trabajan con la mente y el espiritu.

Como cabia esperar, la fusion de la Via Birmana con elementos del budismo radical
fue uno de los mayores contrastes, cabiendo sefialar que, pese a que en esta obra se hable
repetidamente de marxismo y no de comunismo, no fue asi en Birmania, donde hacian
distincion entre ambas cosas, y “algunos diferenciaron entre comunismo y marxismo,
expresando su desconfianza hacia el primero” (Ling, 1979; 91) debido a su irreligiosidad, ya
que “en las mentes budistas, el comunismo estda asociado con dos caracteristicas
inaceptables: la violencia y la hostilidad formal hacia la religion” (Ling, 1979; 151); este
aspecto es importante para poder situarnos dentro del socialismo birmano y, viendo las cosas
desde ahi, poder comprehender su planteamiento, ya que, incluso “en el campo religioso se
intento utilizar las diversas religiones de Birmania como herramienta contra el comunismo"
(Ling, 1979; 130), pero no contra el marxismo como tal, al cual se le veia, al menos en lo
econdmico, como referente claro, recalcando, de nuevo, esta idea “el régimen birmano

24



representa un rechazo igualmente claro del comunismo, en la medida en que esto significa
'materialismo vulgar' y conformidad con las politicas de cualquier autoridad externa. Sin
embargo, ha habido una aceptacion considerable de las ideas marxistas” (Ling, 1979; 162).
Esto es evidente, se le concede al marxismo su mundo de actuacion, que es la critica a la

economia capitalista, sin acaparar otras esferas:

La teoria marxista se ocupa de asuntos mundanos y busca satisfacer las necesidades
materiales de la vida. La filosofia budista, sin embargo, se ocupa de la solucion de cuestiones
espirituales, [...] su estudio del marxismo sélo habia fortalecido sus convicciones budistas y

[...], en Gltima instancia, los dos sistemas estaban en armonia” (Ling, 1979; 93).

Mientras que el marxismo es esencialmente ateo y enfatiza la materialidad de la vida,
la Via Birmana incorpor6 aspectos del budismo en su ideologia, promoviendo la moralidad
y la espiritualidad como parte integral del socialismo, lo que present6 una desviacion de la
vision marxista que pone énfasis en lo material y lo econdmico, el socialismo birmano tiene
dos objetivos, un doble eje que consiste en “planificar el bienestar fisico y espiritual del
pueblo" (Ling, 1979; 163), satisfacer el hambre y la mente, lo que dicho en sus propios
términos es: “el hombre en su naturaleza fundamental, ya sea como individuo o como grupo,
como raza o como nacion, aspira, en esta sociedad humana, a la satisfaccion de sus
necesidades tanto materiales como espirituales” (BSPP, 1963), y una “moral sana solo es
posible con el estomago lleno, también lo es que solo cuando hombres de excelente moral
estdan en la direccion se puede llevar a cabo el programa de llenar el estomago (es decir, el
programa socialista)” (BSPP, 1963), en otras palabras: necesidad de gobierno fuerte y
centralizado para solucionar los problemas materiales de tal forma que el fin ultimo es la
solucion de los problemas espirituales. En tanto que la premisa anterior, el gobierno se
caracterizo “por exigir de sus jovenes educados dedicacion al servicio de su pais de acuerdo
con los principios tanto de Buda como de Karl Marx” (Ling, 1979; 166). Lo anterior se debe
a que el marxismo sostiene que la religion es un instrumento de la clase dominante, de la
superestructura, pero el socialismo birmano se apropia de los elementos budistas que
considera que son utiles en la creacion de una sociedad ideal de justicia social, ya que, como

dice Ling'!, 1a sociedad budista es, por esencia, anticapitalista. Esto ultimo, desarrollandolo,

1 Ling, T. (1979). Buddha, Marx, and God. The Macmillan Press, Londres, pp. 97.
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nos aporta una cosa clave para entender la imposible reconciliacion de ambas corrientes; el
socialismo birmano rehtisa por completo del materialismo histérico como una explicacion

valida para explicar los acontecimientos.

El énfasis tipicamente marxista en la idea de que los seres humanos estan determinados por
su entorno, y especialmente por factores econdémicos, y que el arte, la filosofia, la religion y
la ética son simplemente la superestructura elevada por encima de las realidades econdmicas,
esta vision fue ignorada con bastante ligereza por estos Jovenes nacionalistas birmanos (Ling,

1979; 90).

Ya que pensaba que el mundo era desde y para el hombre, la voluntad del mismo
determinaba los procesos historicos, y era €l el que sometia a su parecer las condiciones
economicas. En contraposicion al ‘materialismo vulgar’, los socialistas birmanos aseguraban
una realidad distinta, pues, segun ellos, “cuando miramos la naturaleza vemos tres mundos,
a saber, el mundo material, el animal y el fenoménico” (BSPP, 1963), siendo este ltimo el
que consiste “en todo el proceso de la naturaleza manifestado en el continuo espacio-tiempo
de eventos de mente y materia” (BSPP, 1963), es decir, la materia no es mas que una de las
tres causas explicativas de lo existente y, de hecho, no es si quiera la més importante de las
tres, debido a que no se establece un orden de superioridad o inferioridad entre estos tres
ordenes, sino que, dejando a un lado el mundo animal -que excluye a las plantas por
considerar que no estan dotadas de conciencia-, “asi como la mente cambia con el cambio de
materia, la materia cambia con el cambio de mente” (BSPP, 1963) y “los cambios de mente
v de materia son interdependientes” (BSPP, 1963), es decir, cada uno tiene autonomia y se
encuentran en una relaciéon de interaccion entre si, en la que se modifican mutuamente,
llegando a ser el caso en el que esa esfera inmaterial que hace referencia al mundo
fenoménico, es capaz de afectar a la materia, cosa impensable en el marxismo, s6lo teniendo
en cuenta este tridente de aspectos podemos entender la sociedad humana, en tanto que ésta
“es, por tanto, una unidad de la vida material y de la vida espiritual del hombre” (BSPP,
1963). De ahi surge el contundente rechazo al comunismo, que no al marxismo -al menos en
sus andlisis econdmicos-, ya que se cree que son ‘“‘opiniones dogmdaticas sobre el
materialismo vulgar” (BSPP, 1963) y “algunos de los llamados "izquierdistas" parecen

prestar escasa atencion a la mente y a los factores mentales” (BSPP, 1963), este mismo
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hincapié¢ sobre el ‘materialismo vulgar’ le llevan a ejecutar otra critica al capitalismo en

funcién de que:

También la actitud de la clase capitalista equivale en cierto modo al materialismo vulgar. Los
capitalistas estan enrojecidos por el orgullo de la riqueza y han llegado a darse cuenta de que
mediante el dinero y los materiales los hombres pueden convertirse en meros peones en sus
manos explotadoras. Prestan poca atencion a las facultades mentales, los principios morales,

la voluntad y los sentimientos del hombre (BSPP, 1963).
Asi, reiterativamente, la preocupacion es el hombre.

Como recién se menciona, el hombre es el centro de la cosmovision birmana, mientras
que en el marxismo lo es la materia, entendida como las condiciones externas del propio
hombre, que le acaban influyendo al maleable frente a las mismas, y esto se debe a la
distincion entre los tres mundos que hace la Via Birmana, ya que esta trilogia acaba reunida
en el ser humano, donde “se combinan el cuerpo material con la vida, la mente y la materia
en su correlacion, y el incesante proceso de mutacion” (BSPP, 1963). “El hombre es, por
tanto, el factor primero y el motor del desarrollo de la historia” (BSPP, 1963), su voluntad
crea y destruye, su voluntad genera historia, y no la lucha de clases que, como ya se ha
aclarado antes, no es un factor decisivo en sus planteamientos. Todo se resume en una frase:
“al resolver los problemas de la sociedad debemos adoptar y seguir el lema: EL HOMBRE
IMPORTA MAS (sic)” (BSPP, 1963). A pesar de ello, si se comparte entre la ortodoxia
marxista y este variante del socialismo la idea de que la revolucion, pese a la insistencia en
esa capacidad del hombre de moldear su entorno a su gusto, viene engendrada en los propios
avances de la historia, sin necesidad de intervencién humana en este sentido, en donde “e/
cambio llamado Revolucion Social es, pues, solo un efecto y no una causa” (BSPP, 1963),
siendo necesario llegar a unas condiciones concretas que sean capaces de permitir dicha
revolucion, asi, “cuando un proceso evolutivo alcanza una determinada condicion, punto o
etapa, pasa a una revolucion” (BSPP, 1963). Ademas, en esta linea, la sociedad también como
nexo comun, se concebia en su origen como un elemento necesario para la supervivencia
individual, en tanto que “utilizando los medios de produccion el hombre produce bienes
materiales no como individuos aislados sino en relaciones mutuas, dando lugar asi a
relaciones de vida social” (BSPP, 1963), cosa casi calcada de Marx y Engels, que establecian

las relaciones sociales como relaciones materiales de produccion, pues “la vida individual
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solo es posible gracias a la vida social” (BSPP, 1963), en tanto que s6lo de esta manera puede
satisfacer sus necesidades; no obstante, y es aqui donde surge lo caracteristico de la Via
Birmana, “/la vida espiritual] conduce a crear ese sistema social, y lo organiza, construye y
sostiene durante un tiempo determinado” (BSPP, 1963); si bien el mundo espiritual no genera
la sociedad, una vez originada ésta, no puede entenderse sin la influencia de aquéllo; otra vez
converge materia y espiritu y, recordemos, “en este proceso de interaccion es el hombre, ser
vivo y sintiente, quien desempena el papel principal” (BSPP, 1963) y, en tanto que la sociedad
es un conjunto de hombres, se explica asi el devenir de la historia: “la principal fuerza social
de la humanidad a lo largo de la historia es el pueblo trabajador”, imprimiendo una mayor
importancia de la voluntad de lo que el marxismo hace. Tal es la importancia de la propia
voluntad individual, que s6lo ella es capaz de lograr la salvacion del espiritu, cosa que, en

términos filos6ficos comparados, se opone a la concepcidon marxista:

En ultima instancia, la persona liberada del sufrimiento queda librada a la voluntad del
‘individuo’: la metodologia budista theravada de ‘liberacion universal’ es ‘existencial’ [...],
no determinista ni dependiente de la gracia. Es precisamente este caracter no teista de la
salvacion budista lo que la hace menos autoritaria que la metodologia marxista determinista
posthegeliana de liberacion del sufrimiento econdmico. Tanto el budismo como el marxismo
son metodologias integrales para la superacion del sufrimiento, el primero por medios
psicoldgicos, el segundo por medios sociologicos de conocimientos aplicados a la causalidad

(Sarkisyanz, 1965; 200).

Cabe recalcar, con lo respectivo al ambito religioso, que “es posible concebir un
cierto grado de coexistencia entre el budismo y el Estado marxista o cuasimarxista en Asia"
(Ling, 1979; 154), “que ya existe en Birmania, en la sintesis de ideas y practicas budistas y
marxistas en el contexto de una forma de socialismo de Estado que protege bastante al
budismo” (Ling, 1979; 154), sin embargo, la Via Birmana no contempla tanto una
coexistencia, como si ha pasado en otros sitios del continente, sino una subordinacién, en
donde la religion se antepone y es causa por la cual se lucha por el socialismo, es decir, el
socialismo se argumenta en base al budismo, no se trata de adaptar el socialismo a dicho
budismo. De todas formas, pese a que las similitudes correspondian al anterior subapartado,
es necesario reflejar aqui cierta capacidad de convivencia entre esta religion y las ideas de

Marx y Engels:
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En el caso del theravada el mundo se entiende como un flujo de fendmenos; nada permanece,
todo es anicca, impermanencia, la union continua de fuerzas materiales y mentales en una
colocaciéon temporal, seguida por su disolucion y dispersion en otras formas igualmente
transitorias. Un erudito budista francés, el Dr. André Migot, ve esto como una de las
semejanzas mas sorprendentes entre las ideas budistas y marxistas, y se pregunta si las
palabras de Engels no podrian haber sido igualmente las de Buda, cuando habla de la gran
idea fundamental seglin la cual el mundo debe ser entendido no como un complejo de cosas

completadas, sino como un complejo de procesos (Ling, 1979; 167).

Continuando con estos paralelismos que son mejor expresados por Ling que por mi

persona, cabe ver que:

Tanto el budismo theravada como el marxismo encarnan tanto un andlisis critico de la
condicion humana actual como una forma de cambiarla; ambos se ocupan de la liberacion del
hombre de su infeliz condicion actual, una condicion concebida en el theravada como dukkba,
sufrimiento existencial, y en el marxismo como servidumbre y esclavitud. Ambos estan
particularmente preocupados, aunque de diferentes maneras, por las malas consecuencias del

egoismo y la codicia humanos (Ling, 1979; 168).

De tal forma que “como el objetivo budista es la superacion del sufrimiento universal y
el objetivo marxista es la superacion del sufrimiento economico, en un momento el marxismo
llego a ser aceptado en la Birmania budista como una verdad parcial o inferior” (Sarkisyanz,
1965; 196-197), por ende, como constantemente se repite, Marx es subdito de Buda, se le
reserva un ambito de actuacion concreto, pero sin posibilidad de rebasar su analisis mas alla

de la critica a la explotacion del capitalismo y, finalmente:

Entre los dos puede verse en la forma en que Buda, al igual que Marx, fue el inaugurador de una
critica social. Se oponia a la alienacidn politica y social del hombre que estaba implicita en el
sistema de castas y particularmente en el dominio de los brahmanes; en la medida en que se opuso
positivamente a las creencias teistas de su tiempo fue porque vio que eran un apoyo principal del
sistema brahmanico, y en esto su actitud es muy similar a la de Marx, cuya critica de las creencias

teistas fue un aspecto de su critica de la condiciéon humana de alienacion” (Ling, 1979; 168).
Concluyéndose que:

En el estado futuro del mundo que Marx previo, el verdadero hombre debia surgir, purificado de

la codicia porque fue liberado de [...] la corrupcion de la propiedad privada y el individualismo;
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seria un hombre nuevo, porque seria un hombre ‘social’ plenamente desarrollado. En todo esto
hay suficiente afinidad de pensamiento y proposito para facilitar la coexistencia del budismo y un
tipo marxista de socialismo de Estado. En la medida en que el tipo de budismo que mejor
concuerda con la doctrina marxista es el theravada, en lugar del mahayana, mas teista o cuasiteista

(Ling, 1979; 170).

Es aqui donde los socialistas birmanos observaban la compatibilidad de ambas figuras,

empero, estando Marx bajo las 6rdenes de Buda, y no al revés.

Finalmente, otro aspecto de interés en este sentido fue el hecho de la filosofia de la
historia, el cual era enormemente distinto en ambas corrientes pero que trataban de

compaginarlo:

La nocién ciclica de historia del budismo parecié volverse compatible con el esquema lineal de
la teleologia marxista [...]: su compatibilidad se produjo en el sentido de que la parte inmediata
de la historia un circulo con un radio infinitamente grande puede verse como una linea recta. En
este contexto, partiendo de una continuidad de nomenclatura, el marxismo leninista birmano llegd

a ‘equiparar’ el principio budista de causalidad con la dialéctica (Sarkisyanz, 1965; 168-169).

5. CONCLUSIONES

A lo largo de las décadas, la Via Birmana atravesé un proceso en el que los principios
socialistas a fueron amoldados la realidad birmana, lo que plantea la pregunta fundamental
que el trabajo se proponia responder: ;es esta ideologia una manifestacion genuina del
marxismo o no? Como hemos visto, es esencial considerar los antecedentes historicos, en
este contexto, las influencias marxistas se entrelazaron con el nacionalismo de liberacion, de
tal forma que figuras como Aung San partieron del marxismo convencional para movilizar a
las masas y promover la idea de un Estado socialista, pero con aspiraciones nacionales de
independencia. El desarrollo de esta semilla ird generando una vision propia de lo que es el
socialismo, que fue adaptandose al caso birmano una vez la independencia fue adquirida, en
un momento en el que se necesitaban respuesta a preguntas y problemas que no se habian

planteado hasta entonces.

Asi fue surgiendo la propia Via Birmana que, “no seguia una escuela de pensamiento

concreta y, desde el punto de vista teorico, mezclaba el pensamiento budista tradicional
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birmano y conceptos politicos occidentales, todo ello combinado con ensernianzas marxistas
y socialistas no marxistas” (Goma, 2012; 300), de tal forma que en su formulacion teoérica
desde los inicios, reflejaba un alejamiento de la ortodoxia marxista que la habia, si se puede
decir, fundado, y reflej6 un marcado rechazo al mundo exterior y al capitalismo. Este
aislacionismo y la promocién del nacionalismo birmano fueron elementos que la distanciaron
de la perspectiva marxista clasica, que aboga por la unidad internacional de la clase
trabajadora, debido esto a que fue el nacionalismo el que dio pie a la adopcidn del socialismo,
uno iba antes que el otro, “e/ movimiento nacionalista birmano habia abrazado las tesis
socialistas (entre ellas algunas procedentes del marxismoleninismo), asocidndolas a la
realidad del pais” (Goma, 2012; 283), y esto ultimo, la necesidad de adaptarse al contexto
nacional, prima sobre lo demads, ya que ninguna idea aplicada en otras naciones es valida,
sino que es necesario algo auténticamente birmano. La autonomia birmana y la resistencia al
imperialismo reflejan un punto de contacto con la perspectiva marxista, que también aboga
por la resistencia contra las estructuras imperialistas, aun asi, la falta de un enfoque
internacionalista y la ausencia de interés en lo que ocurria fuera de sus propias fronteras, es
un aspecto de discordia que generaron los birmanos frente al marxismo. En términos
economicos, la nacionalizacion reflej6 una similitud con los principios marxistas de control
estatal de los medios de produccidn, aunque de caracter permanente y no temporal y, mas
distante es el hecho de que los birmanos se reconducian y no veian apremiante una sociedad
sin clases mas alla de un estricto sentido de equidad material y, es por ello que, si bien difiere
de la realidad, “para muchos observadores [...] el programa de la Via Birmana parece casi
indistinguible del comunismo" (Ling, 1979; 162), pues en sus analisis resaltan la cuestion
economica sobre todas las restantes, como consecuencia, la posicién concluyente de estos
ultimos autores consiste en que “/o que ha tenido lugar en Birmania ha sido, en todo menos
en el nombre, una revolucion marxista” (Ling, 1979; 94), pese a que, como hemos visto, no
es cierto en tanto que, jamas, el socialismo birmano reneg6 de Marx, sino que le nombraba
constantemente en aras de su revolucion, incluso en su documento estrella, donde “se utilizo
mas terminologia marxista que pronunciamientos militares anteriores y fue mas vigoroso en
sus ataques a los fracasos de la democracia parlamentaria como sistema aplicable a

Birmania” (von der Mehden, 1963; 131), por otro lado, ademds, no es una revolucion
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plenamente marxista en tanto que al marxismo se le concedia un espacio reducido y

jerarquicamente inferior a otros aspectos como el budismo o la nacién.

La fusion de la Via Birmana con elementos del budismo radical evidencié una
adaptacion sustancial a la cultura y tradicion, esta sintesis revela como la implementacion del
socialismo en Birmania fue influenciada no sélo por los postulados marxistas, sino también
por las realidades culturales locales; mientras que el marxismo aboga por un enfoque secular
cuanto menos, los socialistas birmanos trataron de relacionarse con aspectos espirituales y
morales. La cuestion étnica o la cuestion de la propiedad privada son otros ejemplos mejor
explicados en apartados anteriores, por lo que no es necesario incurrir en detallarlos de nuevo.
No obstante, se trata de una ideologia vaga e inconclusa, cosa que seria reconocida en la
propia obra fundacional: “no consideramos nuestra ideologia como completa y definitiva”
(BSPP, 1963), por lo que “los miembros de nuestro Partido no deben considerar que la
ideologia y los programas del Partido son definitivos y completos mas alla de la necesidad
de enmiendas o alteraciones. Los programas de nuestro Partido son meras verdades
relativas” (BSPP, 1963); y, de tal forma, su esencia consistia ser en “un compendio de
pronunciamientos morales, generalizaciones abstractas y objetivos utopicos con el fin de
ajustarse al entorno tradicional birmano para poder ser aceptado, aunque fuera

parcialmente, por la poblacion” (Goma, 2012; 300-301).

En conclusion, la evaluacion de la relacion entre la Via Birmana y el marxismo revela
una interaccion compleja y adaptativa, dado que la primera “se caracterizo por diversos
grados de sincretismo nacionalista, socialista y budista y estuvo influenciado por los modelos
revolucionarios occidentales, pero también por las tradiciones birmanas” (Sarkisyanz, 1965;
175) en tanto que tenian en consideracion que se “observard, estudiard y aprovechara
criticamente las oportunidades que brindan las ideas, teorias y experiencias progresistas en
el pais o en el extranjero” (Consejo Revolucionario, 1962). Concluyentemente, Marx y
Engels ayudaron a dar luz a esta, mas que ideologia, filosofia, sus creadores y desarrolladores
no renegaban, sino que reafirmaban su influencia marxista sin pudor, en tanto que se
apropiaron de su analisis para llevarlo a la practica, pero, pese a su inspiracidon original, su
caminar la distancié en exceso de aquello que la ayudo6 a nacer, porque Marx y Engels no
eran la base de lo que estaba surgiendo, sino el complemento, una referencia mas, influyeron,

si, pero porque vieron en sus ideas un reflejo de Buda, afirmandose que “Kar! Marx debe
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haber sido ‘directa o indirectamente influenciado por Buda’” (Sarkisyanz citando a U Ba
Yin, 1965; 193), Marx debajo de Buda en la escala. La Via Birmana es marxista en base a
que fue influencia indudablemente por el marxismo, pero ;qué no ha sido influenciado por el
marxismo? Pese a que suene raro decirlo, Buda fue quien cre6 la Via Birmana, dentro de la
cual el marxismo tuvo su hueco, pero no como pilar fundamental, sino como algo que es
posible de ser utilizado para alcanzar la utopia; el socialismo birmano es marxista, pues
innegable es su influencia, pero no es comunista, pues innegable es su detraccion hacia ese

sistema; es socialismo birmano es, sobre todo, budista y nacional, es algo propio, nuevo,

unico, aunque con referencias extranjeras.
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