                       读《五百年来王阳明》有感
起初看简介时，吸引我的是书中提出的疑问：心学在日本有着巨大的影响，而为何在它的诞生地却没有结出那样的硕果？是啊，同样的文化没能给自己的民族带来政治又或是思想上的进步，可惜了。
终究是败在了“正道”二字。在当时，程朱理学作为正统思想为统治者推崇，其目的在于维护封建统治，其实质限制了百姓思想。虽说在当朝没有如历史上的焚书坑儒一般，将诸家斩断，但也讲阳明学当做异端，而阳明学也从而成为打压的对象。没有言论自由的封建王朝何来的思想升华？只有绝对高权的封建王朝又何能制度进步？显然可笑。
不禁又想问孰正孰邪？弱水三千，安能知哪一瓢最为甘冽？如人饮水，冷暖自知罢了。同样的，诸子百家又或是程朱阳明，又有谁能说哪一方就绝对正确？在一个新思想的诞生之际便受到打压，推广便显得愈发困难。
既不知理论的正确与否，便只能实践。而谈到实践，作者在书中有一处比方我也觉得颇有意思。作者将阳明格竹与伽利略比萨斜塔实验对照，谈到中西方发展进程的差异。王阳明之所以在格竹过程当中超越理学、创立心学却没有开创实践科学的天地，我个人认为是在当时的文化背景影响之下。文人墨客所谈出的深刻的思想或大多只是浮于理论之上，所谓的哲学玄学或大多只是文字组合，而少有应用。其实我倒是很欣赏现代对于学科应用化的做法，我们除了学习书本知识，我们还要能够去在现实生活中去应用，去发挥个人的社会价值。倘若学科没有了应用性，那么它也只能是生活趣味的一种。中国人科学性的缺失或也正在于此。只是空谈文字，纸上功夫，而不是用实践得真知。再者说，在一段时期传统文化受到一定程度的摧残，自己的文化难道要他国来守护？说到底，还是对传统文化保护的意识不够。中华文化博大精深，众多纷繁，但任何一支都不应被丢弃。
阳明先生的心学，在于心外无物。“你未看此花时，此花与汝同归于寂；你来看此花时，则此花颜色一时明白起来”，花在与不在、有无颜色，皆由心生。作者说这个心学中的“心”，实则是一种价值体系、天地存在，我认为是很有深度的。这个心倘若仅仅理解为自己的主观意识就有些不恰当了。
我个人也觉得，“心学”也并不是空谈。相较于程朱理学对于章程礼节这类外在约束的推崇，阳明心学更偏向于人的内心。他提倡的是心即理，将自己心灵净化。自己的心澄澈透明之后，才能看清这个世界，之后也方能天人合一、知行合一。这实际是一种实践式的唯心主义，从心出发落脚到实践上。与死死板板地恪守“规章制度”相较，我也更欣赏这种从心而论的做法。
[bookmark: _GoBack]读《五百年来王阳明》让我重新对心学、王阳明先生有了了解，让它们也不再是拘束在历史书里的刻板印象。或许，这也是读经典的重要意义吧。
